പുസ്തകം 36൦, 


ഉന്ത്യന്‍ദേരീയവാദത്തി, 


മി വിവേകാനന്ദന്‍ 


ഏകാത്മാനവദര്‍രനരാഷ്ട്രം 
ദീനദയാല്‍ ഉപാധ്യായ 


സി. ടെ. യുടെ അവന്‍ വിണ 
ജെയ്സണ്‍ 


ഉഹപരസംഹിത 


ഉള്ളടക്കം 


എം.എന്‍.റോയിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ 
ഉന്്യന്‍ദേശീയവാദത്തിന്റെ മനോവിരകലനം 


കറ്റില്‌ എം.എന്‍.റോയ്‌ 
ലേഖനം 
2088 മാര്‍ച്ച്‌ - ജൂണ്‍ രാഷ്ട്രം - ദേരീയത- ഫാസിസം 


പുസ്തകം 10 ലക്കം 1 ഷിബു.എ.എം. 
പ്രതാധിപര്‍ 


വീണ്ടുവിചാരം 
ഒനോജ്‌ രാഷ്ട്രം 
സഹ പത്രാധിപര്‍ രവീരന്ദനാഥ്‌ ടാഗോര്‍ 


എം.വി.ഹരിദാസന്‍ (ഓണററി) 


കിഴക്കും പടിഞ്ഞാറും 
ജെയ്സണ്‍ 


ദേശത്തിന്റെ ആത്മാവ്‌ 
സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്‍ 


ദര്‍ശനരാഷ്ട്രിയം 


ഏകാത്മമാനവദര്‍രനരാഷ്ട്രം 
ദീനദയാല്‍ ഉപാധ്യായ 
നാടകദര്‍ശനം 

സി.ജെ.യുടെ അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു 
ജെയ്സണ്‍ 
വാമൊഴിക്കഥകള്‍ 
ഉഹപരസംഹിത 

മനോജ്‌ 

കാഴ്ച - കാഴ്ചപ്പാട്‌ 
ഒഒറ്റഷ്പെട്ടവന്‍ 

സുകേതു 


വിലാസം 


വാക്കറിവ്‌ മാസിക, "യ്‌, 

പോസ്റ്റാഫീസീനു സമീപം, 
കൊല്ലങ്കോട- 6 506, പാലക്കാട്‌ ജില്ല. 
ഫോണ്‍ : 04923- 264331, 9446638940 
നമ : ന300/80ദഗ്ധർറുന്൯॥.ഠന 


ഡി.ടി.പി. 
കിഷന്‍ കോഷകി സെന്റര്‍, പാലക്കാട്‌ 
പ്രിന്റിങ്ങ്‌ 
എസ്‌.പി.കെ. പ്രിന്റേഴ്‌സ്‌, കൊല്ലങ്കോട്‌, 


എം.എന്‍.റോയിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ 


ഇന്ത്യസദദ്േശിഖവാദത്തിര്‍ന്ന 
നോവിശകലനം 


സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന സങ്കല്പത്തിന്റെയും ആദര്‍ശത്തിന്റെയും പരി 
പോഷണമാണ്‌ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മാനസികരോഗാവസ്ഥയ്ക്കുള്ള പരിഹാ 
രം. മഹത്തായതും ക്രിയാത്മകമായതുമായ ഒരാദര്‍ശത്തിന്റെ വിലയിരുത്തല്‍ 
അതിന്റെ സാക്ഷാത്കരണത്തിനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തെ ഒട്ടും 
ചെറുതാക്കില്ല. ഇന്ത്യയില്‍ അധിവസിക്കുന്ന സ്ത്രീപുരുഷന്‍മാരുടെ സാമു 
ഹിക വിമോചനത്തിനും സാംസ്‌കാരിക പുരോഗതിക്കും ആത്മീയ സ്വയം 
ഭരണത്തിനും ഉള്ള ഒരു മാര്‍ഗ്ഗമെന്ന നിലയില്‍ മാത്രമേ ദേശീയ സ്വാതന്ത്യം 
എന്ന ആദര്‍ശത്തിന്‌ പ്രസക്തിയുള്ളൂ. എന്നാല്‍, ദേശീയ സ്വാതന്ത്ര്യം സ്വയം 
ഒരു ലക്ഷ്യമാകുകയും സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന സങ്കല്പത്തെത്തന്നെ ബലിയര്‍പ്പി 
ക്കാന്‍ ആവശ്യപ്പെടുകയും ചെയ്യുകയാണെങ്കില്‍ അതിന്റെ വിമോചനാത്മക 
മൂല്യം സംശയാസ്പദമായിത്തീരും. അത്തരം സ്വാതന്ത്യത്തിനു വേണ്ടിയു 
ളള ഭ്രാന്തമായ ആക്രോശം തീര്‍ച്ചയായും സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ നിഷ്േധമാ 
ണ്‌. ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദത്തിന്റെ ആക്രോശം അതായതിനാല്‍ അത്‌ 
ഇന്ത്യയെ എവിടെയും സ്വാത്നന്ത്രയത്തിലേയ്ക്കു നയിച്ചിട്ടില്ല. മറിച്ച്‌, ഫാസി 
സത്തിന്‌ അനുകൂലമായ ഒരന്തരീക്ഷത്തെ അതു സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാജ്യ 
ത്തിന്റെ ദേശീയവാദ രാഷ്ട്രീയാന്തരീക്ഷവും അതിന്റെ സാമൂഹികവും 
സാംസ്‌കാരികവുമായ പാരമ്പര്യങ്ങളും പശ്ചാത്തലവും ഫാസിസത്തിനു 
വളക്കൂറുള്ള മണ്ണാണ്‌ എന്ന വസ്തുതയെ അവഗണിക്കുന്നതിനേക്കാള്‍ 
വലിയ തെറ്റോ ഗുരുതരമായ അപകടമോ വേറെയില്ല. 


വംശീയവിരോധത്താല്‍ പ്രചോദിതമായ രാഷ്ട്രീയ ദേശീയതാവാദം 
എന്തായാലും ഫാസിസത്തിലേയ്ക്ക്‌ അധ:പതിക്കും. സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറി 
ച്ചുള്ള ആധുനിക സങ്കല്പം ശരാശരി ഇന്ത്യന്‍ മനോഭാവത്തിന്‌ തീര്‍ത്തും 
അന്യമാണ്‌. അത്‌ തീര്‍ത്തും ഇന്ത്യന്‍ മനോഭാവമാണെന്നു പറയാനാവില്ല; 
അത്‌ മദ്ധ്യകാല മനോഭാവമാണ്‌. സാമൂഹിക പരിണാമത്തിന്റെ ഒരു നിശ്ചി 
തഘട്ടത്തിലെ സാര്‍വത്രിക പ്രതിഭാസമാണത്‌. ബഹുഭൂരിപക്ഷം വരുന്ന 
നമ്മുടെ ജനതയുടെ മദ്ധ്യകാല മനോഭാവമാണ്‌ ഇന്ത്യയില്‍ ഫാസിസത്തിന്റെ 
ഉദയത്തിന്‌ മൌലികമായി സംഭാവന ചെയ്യുന്നത്‌. ഈ മനോഭാവത്തിന്‌ സ്വാത 
ന്ത്രയയത്തെ ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാവില്ല. ആയതിനാല്‍, നാടുവാഴിത്ത - പിതൃമേധാ 
വിത്വ സമൂഹത്തിന്റെ രക്ഷാകര്‍തൃത്വത്തില്‍നിന്നും കൂട്ടുകുടുംബത്തിന്റെ 
സുരക്ഷിതത്വത്തില്‍ നിന്നും വേര്‍പെട്ട ഒറ്റപ്പെട്ടവരും നിസ്സഹായരും ആയ 


2016 26ര്ച്ച്‌ - 2016 ത, ച്ചു 


വ്യക്തികളുടെ മായാരൂപം എന്ന നിലയില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ ചിത്രീകരിക്കുന്ന 
പ്രതിലോമതയുടെ കൈയിലെ ഉപകരണമാകാന്‍ ഈ മനോഭാവത്തിനു കഴി 
യും. സ്വാതന്ത്രത്തെ അധാര്‍മ്മികതയായും മതവിരോധമായും ദൈവരാ 
ഹിത്യമായും കൂടി ചിത്രീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. എല്ലാറ്റിനും ഒരു പ്രകൃത്യ 
തീതശക്തിയെ ആശ്രയിക്കാന്‍ പാരമ്പര്യമായി ശീലിച്ചവര്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തിന്റെ ഈ വിശേഷണങ്ങളെല്ലാം വെറുപ്പുളവാക്കുന്നതാണ്‌. 


കാലാനുക്രമപരമെന്നതു പോലെത്തന്നെ സാമൂഹികമായും 
സാംസ്കാരികമായും ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിക്കുന്ന ചെറിയ ഒരു ന്യൂന 
പക്ഷത്തിലെ പലരും പ്രതിലോമകരമായ സമരോത്സുക ദേശീയവാദത്തിന്റെ 
മന:ശാസ്ത്രപരമായ അടിത്തറയായി വര്‍ത്തിക്കുന്ന മദ്ധ്യകാല ആള്‍ക്കുട്ട 
മനോഭാവത്തിന്റെ ഭയങ്കരമായ സമ്മര്‍ദത്തിന്‌ കീഴടങ്ങിയിട്ടുണ്ട്‌. ഈ സമ 
രോത്സുകത വംശീയ വിദ്വേഷത്തിന്റെ പ്രകടനമായതിനാല്‍ അപകര്‍ഷതാ 
ബോധത്തിന്റെ പ്രകടനമാണ്‌. 


സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേണ്ടി പോരാടുന്നു എന്നു കരുതപ്പെടുന്ന സമ 
കാലിക ഇന്ത്യയില്‍പ്പോലും സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന സങ്കല്പം പൊതുവെ വില 
യിരുത്തപ്പെടുന്നില്ല. ഇത്‌ ഒരു വിരോധാഭാസമായി തോന്നുന്നു. സാഹചര്യ 
ങ്ങളുടെ സവിശേഷമായ കൂടിച്ചേരലില്‍ നിന്നാണ്‌ പ്രകടമായ ഈ വിരോ 
ധാഭാസം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ഇവിടെ മൂന്നു ഘടകങ്ങളുണ്ട്‌. 


ഒന്നാമതായി, കാലാനുക്രമപരമായി ഇരുപതാംനൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌ ജീവി 
ക്കുന്നതെങ്കിലും മഹാഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത്യക്കാരും ചരിത്രപരമായി (സാമൂഹി 
കമായും സാംസ്‌കാരികമായും) നിരവധി നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ക്ക്‌ പിന്നിലാണ്‌ 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. വ്യക്തിക്ക്‌ സ്വയംഭരണപരമായ അസ്തിത്വം നല്‍കാത്ത സാമു 
ഹികവും സാംസ്കാരികവുമായ സാഹചര്യങ്ങള്‍ക്കു കീഴിലാണ്‌ അവര്‍ 
ജീവിക്കുന്നത്‌; മനുഷ്യന്റെ നിയ്രന്രണങ്ങള്‍ക്കപ്പുറത്തുള്ള മുന്‍കൂട്ടി നിര്‍ണ്ണ 
യിക്കപ്പെട്ട സംഭവങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ ജീവിതമെന്നു വിശ്വസിക്കപ്പെടുന്നു; 
അതിമാനുഷശക്തിയോടും ഭൂമിയിലെ അതിന്റെ പ്രതിനിധികളോടും സ്ഥാപ 
നങ്ങളോടും ഉള്ള വിധേയത്വം ഉന്നതമായ മനുഷ്യനന്മകളായി മഹത്വവല്‍ക്ക 
രിക്കപ്പെടുന്നു. ഈ സാഹചര്യത്തില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന ആശയത്തെത്തന്നെ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാവില്ല. 


രണ്ടാമതായി, മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിലെ സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ 
നിഷേധാത്മകസ്വഭാവവും അപര്യാപ്തതയും തുറന്നുകാട്ടപ്പെടുമ്പോള്‍, 
അത്തരത്തിലുള്ള സംക്രമണഘട്ടത്തിലെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ശരി 
യെന്നു തോന്നുന്ന വിമര്‍ശനം, മദ്ധ്യകാല മനുഷ്യന്റെ സ്വാതന്ത്രയഭയത്തെ 
പുന:പ്രതിഷ്ഠിക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തിനു സഹായകമാകുന്നു. മുതലാളിത്ത 
ത്തിന്റെ എല്ലാ തിന്മകളെയും (പിത്യമേധാവിത്വ കുടുംബത്തിന്റെ തകര്‍ച്ചയും 
മനുഷ്യന്റെ വ്യക്തിവല്‍ക്കരണവും തിന്മകളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ എണ്ണപ്പെടുന്നു 
ണ്ട്‌) പാശ്ചാത്യ നാഗരികതയുമായി താദാത്മ്യപ്പെടുത്തിക്കൊണ്ടുള്ള അപല 


റ പ 
ടിം 


പനം സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന ആശയത്തെ ആക്ഷേപിക്കാനാണ്‌ ശ്രമിക്കുന്നത്‌. 

മൂന്നാമതായി, സഹകരണാത്മകമായ കൂട്ടായ നിലനില്പിനായി 
വ്യക്തിക്കു പുതിയ നങ്കൂരം നല്‍കുന്ന സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ ഒരുയര്‍ന്ന 
രൂപത്തെ -- ക്രിയാത്മക സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ആശയത്തെത്തന്നെ 
വളരെ കുറച്ചുപേര്‍ക്കു മാത്രമേ നിലവിലെ സാമൂഹികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാവു. 

ഈ നിലപാടിനെ കുറച്ചുകൂടി കൃത്യമായും സംക്ഷിപ്തമായും 
ഇങ്ങനെ വിവരിക്കാം: ഇന്ത്യയുടെ സമൂഹമന:ശാസ്ത്രം ഇപ്പോഴും മദ്ധ്യ 
കാല സ്വഭാവമുള്ളതാണ്‌; എന്നാല്‍ മുതലാളിത്ത സംസ്കാരത്തിന്റെ ആദര്‍ശ 
ങ്ങള്‍ നിറംകെട്ടവയായതിനാല്‍, മദ്ധ്യകാല മനോഭാവത്തെ പൊട്ടിച്ചെറിയാ 
നുള്ള വേണ്ടത്ര ശക്തമായ ഒരു പ്രചോദനം ആധുനിക വിദ്യാഭ്യാസമുള്ള 
ഇന്ത്യാക്കാരനുപോലും അതു നല്‍കുന്നില്ല. മറുവശത്ത്‌, മുതലാളിത്തപൂര്‍വ്വ 
സാമൂഹിക സാഹചര്യങ്ങളില്‍ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ സമൂഹത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്നതര 
ത്തിലുള്ള ക്രിയാത്മകസ്വാതന്ത്ര്യം ഒരു ഉട്ടോപ്യ ആയാണ്‌ കാണപ്പെടുന്ന 
ത്‌. മാത്രമല്ല, ആധുനിക നാഗരികതയോടുള്ള നിഷേധാത്മക സമീപനം 
അതില്‍നിന്ന്‌ എന്തെങ്കിലും നല്ലത്‌ ഉണ്ടാകുമെന്ന വിശ്വാസത്തെ ഇല്ലാതാ 
ക്കുന്നു. ആധുനിക നാഗരികതയുടെ അടിത്തറയിന്‍മേല്‍ പടുത്തുയര്‍ത്തുന്ന 
ഉപരിഘടനയാകാന്‍ മാത്രമേ സോഷ്യലിസത്തിനു കഴിയു എന്നതിനാല്‍, 
ആധുനിക നാഗരികത തിന്മയാണെന്നു വിശ്വസിക്കുന്നവരെ അത്‌ ഒട്ടും 
ആകര്‍ഷിക്കില്ല. തിന്മയില്‍നിന്ന്‌ നന്മകളൊന്നും ഉണ്ടാവില്ല. 
മൂന്നു തൂണുകള്‍ 

സന്തോഷത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പരിശ്രമങ്ങളുടെ മാര്‍ഗ്ഗത്തിലുള്ള 
വിഘ്നങ്ങളുടെ അഭാവമാണ്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം. ആഗ്രഹങ്ങളുടെ പൂര്‍ത്തീകര 
ണമാണ്‌ സന്തോഷം. ആയതിനാല്‍, നന്മതിന്മകളെക്കുറിച്ച്‌ മാറ്റമില്ലാത്ത മാന 
ദണ്ഡം മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്ന വരട്ടുവാദപരമായ ധാര്‍മ്മികത സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തിന്റെ ഏറ്റവും വലിയ ശത്രുവാണ്‌. സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന ആദര്‍ശത്തെക്കു 
റിച്ച്‌ എന്തെങ്കിലും മതിപ്പ്‌ ദേശീയവാദത്തിനുണ്ടായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ഗാന്ധിക്ക്‌ 
അതിന്റെ പ്രവാചകനാകാന്‍ കഴിയുമായിരുന്നില്ല. ഇന്ത്യയുടെ രാഷ്ര്രീയ 
ജീവിതപദ്ധതിയില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന ആദര്‍ശം ഒരു പ്രധാന സ്ഥാനം വഹി 
ക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ നവോത്ഥാന കാലംമുതല്‍ ആധുനിക മനുഷ്യരാശി പിന്തു 
ടരുന്ന പ്രതൃയയശാസ്(്രലക്ഷ്യത്തെ ഇന്ത്യയിലെ വലിയൊരു ഭാഗം സ്ത്രീപു 
രുഷന്‍മാര്‍ പങ്കുവെയ്ക്കണം. വ്യക്തിയുടെ സ്വയം സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ ആ 


ലക്ഷഃം 


ഭാവനാകാശത്തില്‍ പടുത്തുയര്‍ത്തിയ മനോഹരമായ ഒരു കോട്ട 
യല്ല സ്വാതത്ര്യം. മാനവികതാവാദം, വ്യക്തിവാദം, യുക്തിവാദം എന്നീ മൂന്നു 
തൂണുകളിലാണ്‌ അതു നിലകൊള്ളുന്നത്‌. 


2016 മരച്ച്‌ . 2016 ബര ക്‌ 


മനുഷ്യന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം 

ശാസ്ത്രജ്ഞാനത്താല്‍ ഉത്തേജിതമായ ആധുനികചിന്ത മനുഷ്യനെ 
പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കേന്ദ്രത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നു. തിരശ്ശീലയ്ക്കു പിറകിലി 
രുന്ന്‌ ചരടുവലിക്കുന്ന സാങ്കല്പികമായ ഈശ്വരന്റെ ആഗ്രഹങ്ങള്‍ക്കനു 
സരിച്ച്‌ ആടുന്ന പാവയല്ല അവന്‍. ഒരു ലക്ഷ്യത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമല്ല ജീവി 
തം. അതു സ്വയം ഒരു ലക്ഷ്യമാണ്‌. ജീവിതത്തിന്റെ ഏക ലക്ഷ്യം ജീവി 
ക്കുക എന്നതാണ്‌; ജീവിക്കുക എന്നാല്‍ ജീവിതത്തെ ആസ്വദിക്കുകയാണ്‌. 
ജ്ഞാനം അവനു ലോകത്തിനുമേല്‍ ആധിപത്യം സ്ഥാപിക്കാനുള്ള 
ശേഷിയെ നല്‍കുകയും തന്റെ സത്തയുടെതന്നെ അവിഭാജ്യഘടകങ്ങളായ 
ആഗ്രഹങ്ങളെയെല്ലാം പൂര്‍ത്തീകരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ആയതിനാല്‍, 
ആഗ്രഹങ്ങളുടെ പൂര്‍ത്തീകരണം എന്നത്‌ ജീവിതത്തിന്റെ സ്വയംസാക്ഷാ 
ത്കാരമാണ്‌. ജീവിക്കുക എന്നതിന്റെ പൂര്‍ണ്ണാഫ്ലാദം ഒരു സ്വതന്ത്രമനുഷ്യനു 
മാത്രമേ ഉണ്ടാകു എന്നതിനാല്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം എന്നത്‌ ഉന്നതമായ ആദര്‍ശ 


മാണ്‌. ജീവിതത്തിന്റെ സ്വയം സാക്ഷാത്കാരത്തിന്റെ ഉപാധിയാണ്‌ 
സ്വാതന്ത്യം. 


വ്യക്തിയുടെ പരമപ്രാധാന്യം ഉല്‍കൃഷ്ടവും വിമോചനാത്മകവു 
മായ മാനവികവാദസിദ്ധാന്തത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്വാഭാവികമായി ഉണ്ടാകുന്നതാ 
ണ്‌. ബാഹ്യമായ ഏതെങ്കിലും അധികാരത്തോടുള്ള കീഴടങ്ങലിനെ ഒഴിവാ 
ക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള മാനസികാവസ്ഥകളില്‍ നിന്നാണ്‌ വ്യക്തിയുടെ 
സ്വയംഭരണം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. ബാഹ്യമായ ഒരു അധികാരത്തിന്റെ ആന്ത 
രികവല്‍ക്കരണമാണ്‌ ആത്മാവ്‌ എന്ന അതിഭാതികസങ്കല്പം. ബാഹ്യമായ 
ഒരധികാരം വ്യക്തിയുടെ ബോധത്തില്‍ സ്വയം വാഴുകയും അവന്റെയോ 
അവളുടെയോ സ്വതന്ത്രമായ അസ്തിത്വത്തെ നിഷേധിക്കാന്‍ പ്രേരിപ്പിക്കു 
കയും ചെയ്യുന്നു. ഉന്നതമായ ഏതെങ്കിലും ഒരു ശക്തിയോടുള്ള വിധേയ 
ത്വമില്ലായ്മയാണ്‌ സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ സത്ത. മനുഷ്യന്റെ സര്‍ഗ്ഗാത്മക പ്രതി 
ഭയുടെ പടിപടിയായുള്ള വെളിപ്പെടല്‍ വ്യക്തിയുടെ സ്വയംസാക്ഷാത്കാര 
ത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമാണ്‌. തന്റെ യജമാനന്‍ താന്‍ തന്നെയാണെന്ന്‌ സ്വയം 
തോന്നുമ്പോള്‍ മാത്രമേ മനുഷ്യന്‌ തന്റെ ഭാഗധേയത്തെ രൂപപ്പെടുത്താനുള്ള 
വ്യക്തമായ ദര്‍ശനം ഉണ്ടാവുകയുള്ളൂ. മാത്രമല്ല, തുല്യരായ മറ്റു സ്വതന്ത്ര 
വ്യക്തികളുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ ആഹ്ലാദകരമായി ജീവിക്കാനുതകുന്ന തരത്തില്‍ 
ലോകത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കാനുമാകു. 


അതിമാനുഷനില്‍നിന്നുള്ള മനുഷ്യന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം തന്റെ സ്വന്തം 
സത്തയില്‍ അന്തര്‍ലീനമായ യുക്തിയുടെ പരമാധികാരത്തിലേയ്ക്കു നയി 
ക്കുന്നു. മനുഷ്യന്റെ സത്തയും പരിണാമവും സമൂഹത്തിന്റെയും പ്രകൃതി 
യുടെയും പശ്ചാത്തലത്തില്‍ ആയതിനാല്‍ അവന്റെ യുക്തിക്ക്‌ ഒരിയ്ക്കലും 
പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ താളലയങ്ങള്‍ക്കു പുറത്താകാനാവില്ലു. എന്നാല്‍, യുക്തി 
ഒരു അഭാതികഗണമല്ല. ഭാതികപ്രകൃതിയും യുക്തിപരമാണ്‌. പ്രകൃതിയിലെ 


പ പത 
ടട 


ൽ 


യുക്തിയാണ്‌ നിര്‍ണ്ണീതത (106 ്ബ്ബ്ടണ). നേരേമറിച്ച്‌, ഭതികനിര്‍ണ്ണീത 
തയുടെ മാനസികതലത്തിലെ പ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌ യുക്തി. അതിഭാതികഗണ 
ങ്ങളുടെ അനാവശ്യ സങ്കല്പങ്ങളില്ലാതെതന്നെ യുക്തിവാദം മനുഷ്യന്റെ 
സത്തയെയും പരിണാമത്തെയും വിശദീകരിക്കുന്നു; അങ്ങനെ, അവനെ 
എല്ലാ അയുക്തികമായ അധികാരശക്തികളില്‍ നിന്നും സ്വതന്ത്രമാക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. യുക്തിയുടെ പരമാധികാരം പ്രഖ്യാപിക്കപ്പെട്ടതിനുശേഷം യുക്തി 
വാദം വ്യക്തിവാദത്തെ ബലപ്പെടുത്തുന്നു. 


ദാര്‍ശനികവും മാനസികവുമായ ആ അടിത്തറയ്ക്കു മുകളില്‍ 
മാത്രമേ ആത്മീയമായി സ്വതന്ത്രരായ വ്യക്തികളുടെ അവിരാമവും കൂട്ടായ 
തുമായ പരിശ്രമത്താല്‍ കൂട്ടായ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ എടുപ്പ്‌ പടുത്തുയര്‍ത്താ 
നാവു. മദ്ധ്യകാല സമൂഹത്തെ തകര്‍ക്കുന്നതിലൂടെ മുതലാളിത്തം വ്യക്തിയെ 
സ്വതന്ത്രനാക്കുന്നു; എന്നാല്‍, ആ സ്വാതന്ത്ര്യം വ്യക്തികളെ ഒറ്റപ്പെട്ടവരും 
നിസ്സഹായരുമായ സാമൂഹിക ഘടകങ്ങളാക്കുന്നതിന്‌ അപ്പുറത്തേയ്ക്കു 
പോകുന്നില്ല. മുതലാളിത്ത സാമൂഹിക്ക്രമത്തിന്‌ അപ്പുറത്തുള്ള സ്വാതന്ത്യ 
ത്തിലേയ്ക്കുള്ള ഒരു ചുവടുമാത്രമാണത്‌. മദ്ധ്യകാല സാമൂഹികബന്ധങ്ങളും 
സാംസ്‌കാരിക പാരമ്പര്യങ്ങളും അടിച്ചേല്‍പ്പിച്ച ഉത്തരവാദിത്തങ്ങ 
ളില്‍നിന്നും പരിമിതികളില്‍നിന്നും മുക്തരായ ഒറ്റപ്പെട്ട വ്യക്തികളാണ്‌ മുത 
ലാളിത്ത സമൂഹത്തിന്റെ അടിത്തറയായി വര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഒറ്റപ്പെടല്‍ 
ഗ്്ഠമ്പടല00൩) വ്യക്തിയുടെ അവസ്ഥയെ തീര്‍ത്തും അരക്ഷിതമാക്കുന്നു. 
ആദായകരവും ഉത്പാദനപരവുമായ തൊഴില്‍ അവന്റെ സ്വാത്രത്്യത്തിന്റെ 
ഒരു ഭാഗമല്ല. ആരെയെങ്കിലും സേവിക്കാന്‍ അവന്‍ ബാദ്ധ്യസ്ഥനല്ല; അവനു 
തൊഴില്‍ നല്‍കാന്‍ ആരും ബാദ്ധ്യസ്ഥരുമല്ല; തൊഴില്‍ ലഭിക്കാത്തതുമൂലം 
അവനു പട്ടിണി കിടക്കേണ്ടിവന്നാല്‍ അതിന്റെ ഉത്തരവാദിത്തം ആരിലും 
ചുമത്താനുമാവില്ല. 

മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിലെ വ്യക്തിയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ ഒരു 
ദുരന്തഫലമാണത്‌. ലാകികവും ആത്മീയവുമായ ഭൂതകാലത്തില്‍നിന്നുള്ള 
സ്വാതന്ത്ര്യം ഭാവിയിലെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിലേയ്ക്കുള്ള വഴിതുറക്കുന്നു. ഈ 
സംക്രമണഘട്ടത്തില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യം അരക്ഷിതമായ ഒരവസ്ഥയിലാണ്‌ - ഉട 
നടിമൂല്യം ഉറപ്പില്ലാത്ത ഒരു ഓപചാരിക നേട്ടം. മദ്ധ്യകാലസമുഹത്തിന്റെ 
അടിമത്തത്തില്‍നിന്ന്‌ വ്യക്തി സ്വത്ന്ത്രനാക്കപ്പെട്ടത്‌ മുതലാളിത്ത സമൂഹ 
ത്തില്‍ പുതുതായി അടിമയാക്കപ്പെടാന്‍ മാത്രമായിരുന്നു. മുമ്പത്തെ അടി 
മത്തം കുറച്ചു സുരക്ഷിതത്വം അവനു നല്‍കിയിരുന്നു. ഈ പുതിയ അടിമ 
ത്തത്തിന്‌ ആ ജെയമി്ലായിടുന്നു. ഓപചാരിക സ്വാതന്ത്ര്യം വ്യക്തിയെ ഒറ്റ 
പ്പെട്ടവനാക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. അത്‌ അവനെ അവന്റെ പഴയ നങ്കൂ 
രങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വേര്‍പെടുത്തി. നിലനില്പിനായുള്ള നിഷ്കരുണമായ പോരാ 
ട്ടത്തിന്റെ ക്ഷേ ചാഭിക്കുന്ന കടലില്‍ അമ്മാനമാടപ്പെടാനായി അത്‌ അവനെ 
എറിഞ്ഞു. നവോത്ഥാനം വിളംബരംചെയ്ത ആത്മീയ സ്വാതന്ത്ര്യം സാമു 


2016 ഒട്രച്ച്‌ - 2016 മര ക്ത? 


ഹിക സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ അഭാവത്തില്‍ പെട്ടെന്നുതന്നെ സന്ദേഹങ്ങളിലും 
ഭയങ്ങളിലും ആശങ്കകളിലും ആഴ്ന്നുപോയി. 

മദ്ധ്യകാലസമുഹത്തിന്റെ അടിമത്തത്തില്‍നിന്ന്‌ സ്വത്രന്രനായ 
വ്യക്തിയുടെ കൂറ്‌ വീണ്ടും നേടുന്നതിനായി, അവന്റെ വര്‍ത്തമാനാവസ്ഥ 
യുടെ അരക്ഷിതത്വത്തിനും നിസ്സഹായതയ്ക്കും എതിരായി അധികാരശ 
ക്തിക്കു കീഴടങ്ങിക്കൊണ്ടുള്ള സുരക്ഷിതത്വം വാഗ്ദാനം ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ 
ഭൂതകാലം ശ്രമിക്കുന്നു. മറുവശത്ത്‌ കീഴടങ്ങാതെയുള്ള സുരക്ഷിതത്വത്തെ 
യാണ്‌ ഭാവി പ്രതീക്ഷിക്കുന്നത്‌. ആത്യന്തികമായി, ഭാവിയിലെ ക്രിയാത്മക 
സ്വാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ ആഹ്വാനം മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിന്റെ പരിമിതികളെ 
മറികടക്കാന്‍ താരതമ്യേന സ്വത്രന്രരായ വ്യക്തികളെ പ്രചോദിപ്പിക്കുന്നു. 
മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിന്‌ അതിന്റെ അടിത്തറ ഉലഞ്ഞതായി അനുഭവപ്പെ 
ടുന്നുണ്ട്‌. സ്വന്തം നിലനില്പിനായി അതിന്‌ ഒറ്റപ്പെട്ട, നിസ്സഹായനായ വ്യക്തി 
യുടെ ആത്മാവ്‌ അവകാശപ്പെട്ടുകൊണ്ട്‌ ചത്തഭൂതകാലത്തെ സര്‍വ്വശ 
ക്തിയും ഉപയോഗിച്ച്‌ പിന്തുണയ്ക്കണം. സ്വതന്ത്രനാക്കപ്പെട്ട വ്യക്തിക്ക്‌ 
എന്തെങ്കിലും സുരക്ഷിതത്വം നല്‍കുന്നതിലുള്ള കഴിവുകേടുമൂലം വര്‍ത്ത 
മാനകാലം അതിന്റെ ധാര്‍മ്മികപ്രാമാണ്യത്തെ നഷ്ടപ്പെടുത്തിക്കഴിഞ്ഞിട്ടു 
ള്ളതിനാല്‍, പ്രതിസന്ധിയിലുള്ള മുതലാളിത്ത സമൂഹം ഭൂതകാലത്തിന്റെ 
ആധികാരികതയെ ആശ്രയിക്കുന്നു. ഒരു അധികാരശക്തിക്ക്‌ - അത്‌ 
അമൂര്‍ത്തമായ രാഷ്ര്രമോ അതിമാനുഷനോ വിശുദ്ധനോ ആകട്ടെ - കീഴ 
ടങ്ങുന്നതില്‍ സാങ്കല്പികമായ സുരക്ഷിതത്വം തേടുന്ന പലായനത്തെ അതു 
പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുകയും സംഘടിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഫാസിസം സ്വാത 


ന്ത്രത്തില്‍നിന്നുള്ള ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ ആ പലായനത്തെയാണ്‌ പ്രതിനി 
ധീകരിക്കുന്നത്‌. 


ഇന്ത്യയില്‍ ഫാസിസം സ്വാതന്ത്ര്യത്തില്‍നിന്നുള്ള ഒരു പലായനം 
പോലുമല്ല. ഇന്ത്യന്‍ വ്യക്തി ഒരിയ്ക്കലും സേച്ഛാധികാര പാരമ്പര്യത്തെ 
പൊട്ടിച്ചെറിഞ്ഞ്‌ പുറത്തുവന്നിട്ടില്ല. ഇവിടെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിലേയ്ക്കുള്ള 
മുന്നേറ്റം ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. ഒരു പ്രകൃത്യതീതശക്തിയോടും ഭൂമിയിലെ അതിന്റെ 
പ്രതിനിധികളോടും സ്ഥാപനങ്ങളോടുമുള്ള കീഴടങ്ങലിന്റെ സേച്ഛാധിപത്യ 
പരമായ പാരമ്പര്യത്തോട്‌ ചുറ്റിപ്പിണഞ്ഞു കിടക്കുന്നതാണ്‌ മദ്ധ്യകാലസമൂ 
ഹം. ആ മദ്ധ്യകാലസമൂഹത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍നിന്നു നേരിട്ടു വളരു 
ന്നതാണ്‌ ഈ രാജ്യത്തെ ഫാസിസം - സ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന അപകടത്തിന്‌ 
എതിരായ ഉറപ്പെന്ന നിലയില്‍. ആയതിനാല്‍, സംരക്ഷണവും സുരക്ഷിത 
ത്വവും നേടുക എന്ന വ്യര്‍ത്ഥമായ പ്രതീക്ഷയില്‍ തങ്ങളുടെ അശാന്തമായ 
ആത്മാവുകളെ അടിയറവെയ്ക്കാനാവുന്ന ഒരു ഉല്‍കൃഷ്ടശക്തിയെത്തേടി 
ആധുനിക നാഗരികതയില്‍നിന്ന്‌ ഓടിരക്ഷപ്പെടുന്ന നിരാശരും ഒറ്റപ്പെട്ടവ 
രുമായ വ്യക്തികളുടെ ആത്മീയഗേഹമാണിതെന്ന്‌ ദേശീയ ഇന്ത്യ അഭിമാ 
നപൂര്‍വ്വം അവകാശപ്പെടുന്നു. സേച്ഛാധിപത്യത്തിന്റെയും പാരമ്പര്യവാദത്തി 


പ പ 
ടട 


ന്റെയും മലിനമായ ജലാശയത്തില്‍ അഭയംതേടുന്ന നിസ്സഹായരായ വ്യക്തി 
കളാണ്‌ ഫാസിസത്തിന്റെ ഇരകള്‍. ആയതിനാല്‍, ദേശീയവാദ ഇന്ത്യ ഫാസി 
സത്തിന്റെ ആത്മീയഗേഹമാണ്‌. യൂറോപ്പിലെ യുദ്ധഭൂമികളില്‍ പരാജയപ്പെട്ട്‌ 
ആ മൃഗം മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ഭാവിയിലെ അപസ്മാരത്തിന്റെ ക്േന്ദ്രബി 
ന്ദുവായി മാറിയേക്കാവുന്ന ആ മാളത്തിന്റെ സുരക്ഷിതത്വത്തിലേയ്ക്ക്‌ ഇഴ 
ഞ്ഞുകയറിയേക്കാം. ഇന്ത്യക്കാരടക്കമുള്ള ഭാവിയിലെ മനുഷ്യരാശിയുടെ 
സ്വാതത്ര്യം ഉറപ്ചുവരുത്തണമെങ്കില്‍ ആ മൃഗത്തെ അതിന്റെ ആത്മീയ മാള 
ത്തില്‍ത്തന്നെ വേട്ടയാടി വീഴ്ത്തണം. 

സ്വാതന്ത്യം എന്ന ആശയത്തെത്തന്നെ സങ്കല്പിക്കുന്നതില്‍ പരാ 
ജയപെട്ടതിനാല്‍ ഒരു സ്വതന്ത്രലോകം ഇന്ത്യയ്ക്കു സ്വാതന്ത്ര്യം ദാനമായി 
നല്‍കൂ; മ്പോഴേ ഇന്ത്യ സ്വതന്ത്രമാക്കു. ആയതിനാല്‍, വെറും ദേശീയ സ്വാത 
ന്ത്രത്തേക്കാള്‍ മഹത്തായ ഒന്നായി സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ വിലമതിക്കാന്‍ 


വേണ്ട്രത ആത്മീയമായി വിമോചിതരായ വളരെക്കുറച്ച്‌ ഇന്ത്യാക്കാര്‍ - 
ഇന്ത്യന്‍ നവോത്ഥാനത്തിന്റെ സങ്കരമനുഷ്യന്‍ - വര്‍ത്തമാനകാല പ്രതിസ 
സന്ധിയെ അതിജീവിക്കുന്നതിന്‌ ആധുനിക നാഗരികതയ്ക്കു വലിയ 


പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നു. ദേശീയവാദത്തിന്റെ പരാജയം ഇന്ത്യന്‍ സ്വാതന്ത്യ 
ത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഉപാധിയാണ്‌. എന്തെന്നാല്‍, ദേശീയവാദം സ്വാതന്ത്യ 
നിഷേധത്തിന്റെ പാരമ്പരൃത്താല്‍ പ്രചോദിതമാണ്‌. സമകാലിക ഇന്ത്യയില്‍ 
സ്വാതന്ത്ര്യം ഒരു ആദര്‍ശംപോലുമല്ല. ആയതിനാല്‍, സ്വാതന്ത്ത്യത്തിന്റെ 
പ്രശ്നം അതിസങ്കീര്‍ണ്ണമാണ്‌. 
മാറ്റങ്ങള്‍ ഭരണഘടനയില്‍ 

പൌരഭരണ (ഡി ൧സ്ബ്ട്ങ്ഥിഠ്ത്തിന്റെ ശാസ്ത്രവും കലയു 
മായി രാഷ്ട്രീയം നിര്‍വ്വചിക്കപ്പെടുന്നു. ആ അര്‍ത്ഥത്തില്‍, രാഷ്ര്രീയ 
പ്രവര്‍ത്തനം തീര്‍ച്ചയായും അധികാരത്തിന്റെ കൈവശത്തെ മുന്‍കൂട്ടി സങ്ക 
ല്പിക്കുന്നു. എന്നാല്‍, അധികാരത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പോരാട്ടവും രാഷ്ദ്രീയ 
പ്രവര്‍ത്തനമാണ്‌. എന്തെന്നാല്‍, സമൂഹഘടനയെക്കുറിച്ചും അതിന്റെ ഭര 
ണത്തെക്കുറിച്ചുമുള്ള ചില ആദര്‍ശങ്ങളാല്‍ പ്രചോദിതമാണത്‌. ആയതി 
നാല്‍ അധികാരം സ്വയം ഒരു ലക്ഷ്യമല്ല. നിശ്ചിതമായ പ്രഖ്യാപിത ആദര്‍ശ 
ങ്ങളും ആശയങ്ങളും പ്രകാരമുള്ള രാഷ്ട്രീയ പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‌ അധികാരം 
ആവശ്യമാണ്‌. പൌരഭരണം എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള രാഷ്ട്രീയത്തിന്‌ ഭരണ 
കൂടാധികാരം ഉപാധിയാണെങ്കില്‍, രാഷ്ട്രീയാധികാരത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള 
പോരാട്ടം, അതില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്ന കുറെക്കൂടി സമദര്‍ശിയായ സമൂ 
ഹഘടനയ്ക്കും അതിന്റെ നീതിയുക്തമായ ഭരണത്തിനും വേണ്ടിയുള്ള ത്വര 
യില്‍നിന്ന്‌ ചരിത്രപരമായ പ്രാധാന്യവും ധാര്‍മ്മികമായ നീതീകരണവും 
ആര്‍ജ്ജിക്കുന്നു. 

ഒരു രാജ്യത്തിന്റെയോ സമുദായത്തിന്റെയോ പൌരഭരണം ചില അടി 
സ്ഥാന നിയമങ്ങളാല്‍ നയിക്കപ്പെടുന്നതാണ്‌. അവ സംഹിതകളോ 
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കീഴ്വഴക്കങ്ങളോ ആകാം. ആ അടിസ്ഥാന നിയമങ്ങളുടെ ആകെത്തുകയെ 
ഒരു രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഭരണഘടനയെന്നു വിളിക്കുന്നു. ആ നിയമങ്ങള്‍ നട 
പ്പിലാക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തോടെയാണ്‌ ഭരണകൂടം സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ടിരിക്കു 
ന്നത്‌. സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയ സംഘടനയാണ്‌ ഭരണകൂടം (5/6). ചില 
സാമൂഹികതത്ത്വങ്ങളുടെയും ആദര്‍ശങ്ങളുടെയും രൂപത്തില്‍ ഭരണഘട 
നയില്‍ പ്രഖ്യാപിച്ചിട്ടുള്ള ലക്ഷ്യങ്ങളെ പിന്തുടരുന്ന കാര്യനടത്തിപ്പിനുള്ള 
ഉദ്യോഗസ്ഥവൃന്ദവും സംവിധാനവുമാണ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ . 


ഭരണഘടന അഥവാ ഒരു രാജ്യത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയ സംഘടനയുടെ 
അടിസ്ഥാന നിയമങ്ങളുടെ സംഹിത എന്നത്‌ ആ രാജ്യത്തിന്റെ ഭരണത്തിന്‌ 
വഴികാട്ടുന്ന ആശയാദര്‍ശങ്ങളുടെ പ്രഖ്യാപനമാണ്‌. നിലവിലുള്ള ഭരണ 
ഘടനയെ മാറ്റണമെന്ന ആവശ്യം, ആ ഭരണഘടനയ്ക്ക്‌ അടിസ്ഥാനമായി 
വര്‍ത്തിക്കുന്ന ആശയാദര്‍ശങ്ങളുടെ നിരാകരണം മാത്രമല്ല, പഴയ ആശ 
യാദര്‍ശങ്ങളുടെ സ്ഥാനത്ത്‌ പുതിയവയുടെ പ്രവേശനം കൂടിയാണ്‌. 


സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയ സംഘടനയാണ്‌ ഭരണകൂടം എന്നതി 
നാല്‍ അതിന്റെ ഭരണഘടനയുടെ മാറ്റത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒരു പോരാട്ടം 
ചരിത്രപരമായും ധാര്‍മ്മികമായും ന്യായീകരിക്കപ്പെടണമെങ്കില്‍ ആ പോരാ 
ട്ടത്തിന്‌ സാമൂഹികമായ ഒരു ലക്ഷ്യം ഉണ്ടായിരിക്കണം. അല്ലാത്തപക്ഷം, 
രാഷ്ട്രീയം വിലകെട്ട അധികാര രാഷ്ട്രീയത്തിലേയ്ക്ക്‌ അധ:പതിക്കും - 
അധികാരത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള ഒരു അധികാരപോരാട്ടം. രാജ്യത്തിന്റെ ഭര 
ണഘടനയെക്കുറിച്ചുള്ള വിവാദത്തിന്റെയാകെ ഭ്രമണകേന്ദ്രം ഭരണാധികാ 
രത്തിന്റെ പ്രശ്നമാണെന്നത്‌ ഇന്ത്യന്‍ രാഷ്ട്രീയം അധികാര രാഷ്ട്രീയത്തി 
ലേയ്ക്ക്‌ - സാമുഹികലക്ഷ്യമില്ലാത്ത അധികാര രാഷ്ട്രീയത്തിലേയ്ക്ക്‌ - 
അധംപതിച്ചിരിക്കുന്നു എന്നു കാണിക്കുന്നു. വ്യവസ്ഥാപിതമായ സാമൂഹിക 
സംഘടനയുടെ അടിസ്ഥാനനിയമങ്ങളെ (ഇന്ത്യയുടെ കാര്യത്തില്‍ അലി 
ഖിതമായു മാറ്റുന്നതിനു വേണ്ടിയല്ല അധികാരം തേടുന്നത്‌; ഒരുപക്ഷേ, ചട്ട 
ങ്ങളില്‍ നേരിയ വ്യത്യാസത്തോടെ പുതിയ ഒരു കൂട്ടം ആളുകള്‍ക്ക്‌ ഭരി 
ക്കാന്‍ വേണ്ടി മാത്രമാണ്‌. 


ഒരുകൂട്ടം നിശ്ചിത സാമുഹികബന്ധങ്ങളുടെ അടിത്തറയിന്‍മേലാണ്‌ 
ഒരു രാജ്യത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയഘടന പടുത്തുയര്‍ത്തപ്പെടുന്നത്‌. വ്യവസ്ഥാ 
പിതമായ സാമൂഹികബന്ധങ്ങളാല്‍ ബലപ്പെടുത്തിയ ഒരു നിശ്ചിത സാമ്പ 
ത്തികഘടനയെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുപോകുക എന്നതാണ്‌ ഭരണകൂട 
ത്തിന്റെ ധര്‍മ്മം. ഭരണകൂടത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനനിയമങ്ങള്‍ - ഭരണഘടന - 
അതിനനുസൃതമായി നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുന്നു. ഭരണം നടത്തുന്ന ആളുകളുടെ 
കൂട്ടം കാലാകാലങ്ങളില്‍ മാറിയേക്കാം; ഭരണംതന്നെ പുതിയൊരു കൂട്ടം 
ചട്ടങ്ങള്‍ക്കനുസൃതവുമാകാം; എക്സിക്യൂട്ടീവ്‌ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ നിയമനിര്‍മ്മാ 
ണസഭയോട്‌ ഉത്തരവാദിത്തമുള്ളതായി മാറിയേക്കാം. എന്നാല്‍, നിലവി 
ലുള്ള സാമൂഹികബന്ധങ്ങളെ തകിടംമറിക്കുക എന്ന ബോധപൂര്‍വ്വമായ 


പ പ 


ലക്ഷ്യം അധികാരത്തിനുവേണ്ടിയുള്ള പോരാട്ടത്തിനില്ലെങ്കില്‍ അതൊന്നും 
സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയമായ പുന:സംഘടനയെ അര്‍ത്ഥമാക്കുനന്നില്ല. 


ഒരു നിര്‍ദ്ദിഷ്ട സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയഘടനയായ ഭരണകൂട 
ത്തിന്റെ സ്വഭാവത്തെ നിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നത്‌ നിലവിലുള്ള സാമൂഹികബന്ധങ്ങ 
ളായതിനാല്‍, ആ സാമുഹികബന്ധങ്ങള്‍ക്കു പകരം കുറേക്കൂടി നീതി 
പൂര്‍വ്വവും വിമോചനാത്മകവുമായ ബന്ധങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകണമെങ്കില്‍ ഭരണ 
ഘടനാപരമായ മാറ്റത്തിനുള്ള ആവശ്യം ഉയര്‍ന്നുവരണം. അല്ലാത്തപക്ഷം, 
അധികാരക്കൈമാറ്റം ഭരണകൂടത്തിന്റെ ഉപരിഘടനയെ അഴിച്ച്‌ അറ്റകുറ്റപ്പ 
ണികള്‍ നടത്തിയേക്കാമെന്നല്ലാതെ അതിന്റെ സാമുഹികാടിത്തറ ഒട്ടും ബാധി 
ക്കപ്പെടാതെ നിലനില്‍ക്കും. 

“സാമൂഹികചേതന”"യുടെ അഭാവമാണ്‌ ദേശീയവാദ അധികാരരാ 
ഷ്ട്രീയത്തിന്റെ കൃത്യമായ സ്വഭാവവിശേഷം. സ്വാതന്ത്ര്യത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ബോദ്ധ്യങ്ങളില്ലാതെ രാഷ്ര്രീയ കക്ഷികള്‍ക്കും നേതാക്കന്‍മാര്‍ക്കും - ജന 
ങ്ങളെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു എന്ന്‌ അവര്‍ അവകാശപ്പെടുമ്പോള്‍പ്പോലും 
- തങ്ങള്‍ സ്ഥാപിക്കുവാന്‍ ആഗ്രഹിക്കുന്ന പുതിയ ഭരണകൂടത്തിന്റെ അടി 
സ്ഥാന നിയമങ്ങളുടെ പ്രേരകശക്തി എന്ന നിലയില്‍ വിമോചനാത്മകതത്ത്വ 
ങ്ങളെ ഒരിയ്ക്കലും ഉള്‍ക്കൊള്ളാനാവില്ല. മാത്രമല്ല, ദേശീയവാദം ഒരി 
യ്ക്കലും സാമൂഹികമായി വിമോചനാത്മകമായ ആദര്‍ശങ്ങളാല്‍ പ്രചോ 
ദിതമായിരുന്നില്ല. ചരിത്രപരമായി, അത്‌ അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള ഒരു 
ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ പ്രയത്നത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയാവിഷ്ക്കാരമാണ്‌. എല്ലാ 
യ്പ്പോഴും എല്ലായിടത്തും ദേശീയവാദം അത്തരത്തിലാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിട്ടു 
ള്ളത്‌. അതിന്‌ ഇന്ത്യയിലും വ്ൃത്യസ്തമാകാനാവില്ല. 
രാഷ്ര്രത്തെപ്പറ്റി ടാഗോര്‍ 

സംഘടിതമായ സ്വാര്‍ത്ഥതയായാണ്‌ ടാഗോര്‍ ദേശീയവാദത്തെ 
വിശേഷിപ്പിച്ചത്‌. ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദികള്‍ അതിനെ സാകര്യപൂര്‍വ്വം വിസ്മ 
രിക്കുന്നു. ഭാതികവാദികളായ പാശ്ചാത്യജനതയുടെ ദേശീയവാദത്തിനെ 
തിരെ മാത്രമാണ്‌ അദ്ദേഹം ശാപം ചൊരിഞ്ഞത്‌ എന്ന്‌ അവര്‍ വിശ്വസിച്ചേ 
ക്കാം. എന്നാല്‍, സാംസ്‌കാരിക ദേശീയവാദം എന്നത്‌ തട്ടിപ്പാണ്‌. ദേശീയ 
കവിയായി അഭിഷേകം ചെയ്യപ്പെടുകയും തുടര്‍ന്ന്‌ ദേശീയവാദത്തിന്റെ മഹാ 
പുരോഹിതനാല്‍ “ഗുരുദേവ്‌””നായി വാഴ്ത്തപ്പെടുകയും ചെയ്തപ്പോള്‍, 
ആധുനിക ഉദഷിവര്യന്‍മാര്‍ക്കിടയില്‍ ഒരു സ്ഥാനം തനിക്കു നല്‍കിയ ആദ്യ 
കാലവീക്ഷണങ്ങളില്‍ ടാഗോര്‍ ഒരുപക്ഷേ സ്വയം ഖേദിച്ചിരിക്കാം. എന്താ 
യാലും ആ വീഷണങ്ങള്‍ ചരിത്രത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്തപ്പെട്ടുതന്നെയിരിക്കു 
ന്നു; ഒരു സ്വാര്‍ത്ഥലക്ഷ്യത്തിനായി നാഗരികലോകത്തിലുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സ്ഥാനത്തെ ചൂഷണം ചെയ്യാതെ ആ കവിയുടെ സ്മരണയെ ആദരിക്കുന്ന 
ഇന്ത്യാക്കാര്‍ക്ക്‌ ആ വീക്ഷണങ്ങളെ വിസ്മരിക്കാനാവില്ല. 


1917ല്‍ ടാഗോര്‍ എഴുതി: “രാഷ്ട്രം എന്ന ആശയം മനുഷ്യന്‍ 


2016 മര്‍ദിച്ച്‌ - 2016 ഖര ക്രൂ 


കണ്ടുപിടിച്ചിട്ടുള്ളതില്‍വെച്ച്‌ ഏറ്റവും ശക്തിമത്തായ മയക്കുമരുന്നാണ്‌. 
രാഷ്ട്രലഹരിക്കടിമപ്പെട്ട ജനങ്ങള്‍ അതിന്റെ വിനാശകരമായ സ്വാര്‍ത്ഥപ 
ദ്ധതികളെ അവയുടെ അധാര്‍മ്മികതയെക്കുറിച്ച്‌ ഒട്ടും ബോധവാന്‍മാരാ 
കാതെ നടപ്പിലാക്കും - വാസ്തവത്തില്‍, ആ അധാര്‍മ്മികത ചൂണ്ടിക്കാണി 
ക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ അവര്‍ കോപാകുലരായിത്തീരും.?? 


രാഷ്ട്രീയമതം 


ദേശതാല്‍പര്യത്തെക്കുറിച്ചും ദേശാഭിമാനത്തെക്കുറിച്ചും ദേശചേ 
തനയെക്കുറിച്ചുമെല്ലാം അവര്‍ ഘനഗംഭീരമായി സംസാരിക്കുന്നു; ശബ്ദാ 
ഡംബരപൂര്‍ണ്ണമായ ഈ പദസമുച്ചയങ്ങളുടെയെല്ലാം പിന്നില്‍ ഒരു ന്യൂന 
പക്ഷത്തിന്റെ സ്വാര്‍ത്ഥതാല്‍പര്യങ്ങളാണ്‌ ഒളിപ്പിച്ചുവെച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ദേശീ 
യവാദം എന്ന രാഷ്ട്രീയമതത്താല്‍ ബോധംകെട്ട്‌ ഒരു ജനത, വ്യക്തിയെ 
തുടച്ചുമാറ്റുന്ന രാഷ്ട്രമായി മാറുന്നു. ജനതയുടെ പേരില്‍ ഉയര്‍ന്നുവരികയും 
അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കുകയും ചെയ്യുന്ന രാഷ്ട്രം ജനസ്ധാതന്ത്ര്യത്തിന്റെ 
ശ്ര്രുവായി മാറുന്നു. സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയസംഘടന എന്നതിനാല്‍ 
ഭരണകൂടം (5/൦) രാഷ്ട്ര (ലഠ0ന)വുമായി സമീകരിക്കപ്പെടുന്നു. എന്നാല്‍, 
സജാതീയമായ മനുഷ്യസമുദായങ്ങള്‍ സ്വത്തുള്ളവരും ഇല്ലാത്തവരുമെന്ന 
വര്‍ഗ്ഗങ്ങളായി വിഭജിക്കപ്പെട്ടപ്പോഴാണ്‌ സമൂഹത്തിന്റെ ആ രാഷ്ട്രീയ സംഘ 
ടന അനിവാര്യമായിത്തീര്‍ന്നത്‌ എന്നത്‌ ഒരു ചരിത്രവസ്തുതയാണ്‌. 
അക്കാലം മുതല്‍ തങ്ങളുടെ വിശേഷാധികാരത്തെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടു 
പോകുന്നതിനുള്ള സ്വത്തുടമാവര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ കൈയിലെ ഉപകരണമാണ്‌ ഭര 
ണകൂടം. ആയതിനാല്‍, രാഷ്ട്രം ഭരണകൂടവുമായി സ്വയം താദാത്മ യഠ പ്രാപി 
ക്കുകവഴി ജനതയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനും താല്‍പര ൃയത്തിനും എതിരായി മാറു 
ന്നു. അതൊരു സമഗ്രാധിപത്യ സങ്കല്പമാണ്‌. ആയതിനാല്‍, ദേശീയവാദ 
രാഷ്ട്രീയത്തിന്‌ സാമൂഹികമായ വിമോചനാത്മക തത്ത്വങ്ങളൊന്നും 
ഇല്ലാത്ത അധികാര രാഷ്ട്രീയമല്ലാതെ മറ്റൊന്നും ആകാന്‍ കഴിയില്ല. 


വിശുദ്ധ റോമാസാമ്രാജ യത്തിന്റെ അവശിഷ്ടങ്ങളില്‍നിന്നു വളര്‍ന്നു 
വന്ന്‌ നവോത്ഥാനം മുതലുള്ള രാഷ്ട്രീയചിന്തയുടെ ഒരു നിശ്ചിത സ്രപ്രദാ 
യമായിത്തീര്‍ന്നിരുന്ന രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തിന്റെ വിജയത്തെ ഫ്രഞ്ചുവിപ്ലവം 
ആഘോഷിച്ചു. ആ മഹത്തായ വിപ്ലവം സ്ഥാപിച്ച ദേശീയ ഭരണകൂടത്തിന്റെ 
ദാര്‍ശനികനായിരുന്നു അബ്ബെസിയെസ്‌. അദ്ദേഹം രാഷ്ട്രത്തെ സത്യസന്ധ 
മായി മുതലാളിവര്‍ഗ്ഗവുമായി താദാത്മ, പ്പെടുത്തി. “എന്താണ്‌ തേഡ്‌ എസ്റ്റേറ്റ്‌? 
എല്ലാം.” പണ്ഡിതനായ ആ പുരോഹിതനില്‍നിന്ന്‌ തന്റെ സൂചനയെടുത്തു 
കൊണ്ട്‌ ഓര്‍ലിയന്‍സിലെ പ്രഭു, ലൂയി പതിന്നാലാമന്റെ ആ പ്രസിദ്ധമായ 


പ്രഖ്യാപനത്തെ പരാവര്‍ത്തനം ചെയ്തു പ്രഖ്യാപിച്ചു: “തേഡ്‌ എസ്റ്റേറ്റ്‌ - 
അതാണ്‌ രാഷ്ട്രം. 


ആ ഏകഛ്ര്രാധിപതി ഭരണകൂടത്തെ (5029) താനുമായി താദാ 
ത്മൃയപ്പെടുത്തിയിരുന്നു; രാഷ്ട്രവുമായി (002) സ്വയം താദാത്മ്യം പ്രാപി 


പി ദമ്ാകാഥിച്‌ 
കിപ്‌ 


ച്ചിരുന്ന ജനതയിലെ ഒരു ന്യൂനപക്ഷമായ മുതലാളിവര്‍ഗ്ഗം അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സ്ഥാനം കയ്യടക്കിയിരുന്നില്ല; രാഷ്ട്രത്തെ ഭരണകൂടവുമായി താദാത്മ്യപ്പെ 
ടുത്തിയിരുന്നു. ആ ഏകഛത്രാധിപതിയില്‍നിന്ന്‌ അധികാരം മുതലാളി വര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിലേയ്ക്ക്‌ കൈമാറപ്പെട്ടു. അവര്‍ ജനങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി അധികാരം അവ 
കാശപ്പെടുകയും ജനപിന്തുണയോടെ അതു പിടിച്ചെടുക്കുകയും ചെയ്തു. 
അധികാരം പിടിച്ചെടുത്തത്‌ ജനങ്ങളാണെങ്കിലും അവര്‍ക്കുവേണ്ടി അധി 
കാരം അവകാശപ്പെട്ടിരുന്ന ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിനുവേണ്ടിയായിരുന്നു അത്‌. 
സൈദ്ധാന്തികമായും നിയമപരമായും ജനങ്ങളുടെ പരമാധികാരം പ്രഖ്യാ 
പിക്കപ്പെട്ടിരുന്നെങ്കിലും അധികാരം കൈമാറപ്പെട്ടശേഷം ജനങ്ങളെ നിസ്സ 
ഹായരാക്കിമാറ്റി. ഈ അധികാരാപഹരണനത്തെ ന്യായീകരിക്കുന്നതിന്‌ 
സിയെസ്‌ നെപ്പോളിയനോട്‌ പറഞ്ഞു: “ഞങ്ങള്‍ (തേഡ്‌ എസ്റ്റേറ്റ്‌) ആദ്യം 
രാഷ്ട്രത്തെ സൃഷ്ടിച്ചതിനാല്‍ നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ മഹത്തായ രാഷ്ട്രം സൃഷ്ടി 
ക്കാനായി.” രാഷ്ട്രം (രാജ്യത്തിന്റെ പുതിയ പേര) അവരുടെ സൃഷ്ടിയാ 
യതിനാല്‍ അധികാരം കയ്യടക്കുന്നതിനുള്ള ധാര്‍മ്മിക ന്യായീകരണം മുത 
ലാളിത്തത്തിനു ലഭിച്ചു. അതവരുടെ എസ്റ്റേറ്റായിരുന്നു - തങ്ങളുടെ 
ലക്ഷ്യത്തെ സേവിക്കുന്നതിനുള്ള എസ്റ്റേറ്റ്‌. 


ദേശീയരാജ്യം 


മറ്റു രാജ്യങ്ങളിലെ ദേശീയവാദത്തിന്റെ ചരിത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ 
ഇന്ത്യയിലെ ദേശീയവാദ നേതാക്കള്‍ തങ്ങളുടെ പാഠങ്ങള്‍ വായിച്ചു പഠി 
ച്ചിരിക്കാം; ഇല്ലായിരിക്കാം. പക്ഷെ, ചരിത്രത്തിന്റെ യുക്തി അവരുടെ 
അന്തര്‍ജ്ഞാനത്തിലൂടെ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. ഇന്ദ്രിയാതീത 
ജ്ഞാനത്തിലൂടെയെന്നവണ്ണം നെപ്പോളിയന്റെ കല്പനകള്‍ക്കനുസൃതമായി 
പ്രവര്‍ത്തിച്ചുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ തങ്ങളുടെ ലക്ഷ്യത്തെ ബഹുജനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
കൌശലത്തോടെ മറച്ചുവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ആ ലക്ഷ്യത്തിനുവേണ്ടി വളരെ ഫല 
പ്രദമായ മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌ അവര്‍ തിരഞ്ഞെടുത്തിട്ടുള്ളത്‌. ദേശീയവാദികളുടെ 
ജനങ്ങളോടുള്ള അഭ്യര്‍ത്ഥന മതപരമാണ്‌; “ഇന്ത്യയുടെ ആത്മീയദാത്യം"” 
എന്ന കണ്ണഞ്ചിപ്പിക്കുന്ന സിദ്ധാന്തത്താല്‍ വിദ്യാസമ്പന്നരായ ഇടത്തരക്കാര്‍ 
കബളിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. അജ്ഞരുടെ അന്ധവിശ്വാസത്തോടും നിരാശയില 
കപ്പെട്ട കാല്പനികതയുടെ അപകര്‍ഷതാബോധത്തോടുമുള്ള 
അഭ്ൃയര്‍ത്ഥനയോടെ ഒരു ന്യൂനപക്ഷം വരുന്ന പണക്കാര്‍ തങ്ങളുടെ ഇച്ഛയും 
“രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഇച്ഛയും” ഒന്നാണെന്നു സ്ഥാപിക്കുന്നതില്‍ വിജയിച്ചിട്ടു 
ണ്ട്‌. അങ്ങനെ ദേശീയവാദ രാഷ്ട്രീയക്കാര്‍ “രാഷ്ട്രം” എന്ന ദേവതയുടെ 
മഹാപുരോഹിതരായി മാറിക്കഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ആ ദേവതയുടെ ഇച്ഛ ഈ മഹാ 
പുരോഹിതന്‍മാരാല്‍ വ്യാഖ്യാനിക്കപ്പെടുന്നു - ഇന്ത്യയിലെ പുരോഹിത 
ന്മാര്‍ പണ്ടും ഇപ്പോഴും പഴയ ദൈവത്തിന്റെ ഇച്ഛയെ വ്യാഖ്യാനിക്കുന്നതു 
പോലെ. ദേശീയരാജ്യം ഈ പുതിയ ദേവതയുടെ ക്ഷേത്രമായി മാറും. ജന 
ങ്ങളെ വിലയായി നല്‍കി ആ ക്ഷേത്രം പണിതുയര്‍ത്തപ്പെടും. മാത്രമല്ല, 


2016 മരിച്ച്‌ - 2016 രക്‌ 


അതിനുശേഷം ആ ക്ഷേത്രത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കപ്പെട്ട ദേവതയ്ക്ക്‌ ജനങ്ങള്‍ 
ബലി നല്‍കേണ്ടതായും വരും. വിജയശ്രീലാളിതമായ ദേശീയവാദത്തിന്റെ 
ഗുണഭോക്താക്കള്‍ രാഷ്ട്രമെന്ന ദേവതയുടെ ക്ഷേത്രത്തെ നോക്കിനട 
ത്തുന്ന രാഷ്ട്രീയ പുരോഹിതരായിരിക്കും. 


ആയതിനാല്‍, ദേശീയവാദ രാഷ്ട്രീയത്തിന്‌ സാമൂഹികമായ ഉള്ള 
ടക്കം ഉണ്ടാവില്ല. മാത്രമല്ല, ദേശീയരാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഭരണഘടന എന്നത്‌ നില 
വിലുള്ള സാമുഹികഘടനയെ കാത്തുരക്ഷിക്കാനുള്ള ശക്തമായ ഒരു നിയ 
മചട്ടക്കൂട്‌ ആകാതെ തരമില്ല. അത്തരമൊരു ഭരണഘടന വിമോചനാത്മക 
മായ എല്ലാ തത്ത്വങ്ങളെയും ഒഴിവാക്കുന്നു. ഇന്ത്യയുടെ ഭാവി ഭരണഘടന 
യെക്കുറിച്ചുള്ള വിവാദം രാഷ്ദ്രീയത്തിന്റെ - പരഭരണത്തിന്റെ കലയും 
ശാസ്ത്രവും - അടിസ്ഥാനപ്രശ്നങ്ങളെ സ്പര്‍ശിക്കുന്നില്ല. വിമോചനാത്മ 
കമായ സാമൂഹികലക്ഷ്യം ഇല്ലാത്ത രാഷ്ര്രീയം അധികാരരാഷ്ട്രീയമായി 
അധംപതിക്കും. ആയതിനാല്‍ ദേശീയവാദ രാഷ്ട്രീയം - അതു നടപ്പാക്കു 
ന്നത്‌ ഏത്‌ വ്യക്തികളോ കക്ഷികളോ ആയാലും - അധികാരരാഷ്ട്രീയമാ 
ണ്‌. ജനങ്ങളുടെ സ്വാതന്ത്ര്യവും ക്ഷേമവും വിലയായി നല്‍കി തങ്ങളുടെ 
സ്വാര്‍ത്ഥ താല്‍പര്യങ്ങളെ പോഷിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ വഞ്ചനാത്മകമായി ജനങ്ങ 
ളുടെ പേരില്‍ അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ കഠി 
നശ്രമമാണത്‌. 


ദേശീയവാദം ഭരണകൂടത്തെ അധികാരത്തിന്റെ അതിഭാതികമായ 
ഒരു കലവറയെന്ന നിലയില്‍ മഹത്ചീകരിക്കുന്നു - ഹെഗലിന്റെ “ഭൂമിയിലെ 
ദൈവം.” അമൂര്‍ത്തമായ ഒരു അതിഭാതികശക്തി എന്ന നിലയില്‍ ജന 
ങ്ങള്‍ക്കു മുകളില്‍ സ്ഥാപിക്കപ്പെട്ട രാഷ്ട്രം ഭരണകൂടവുമായി താര്‍ക്കിക 
മായി താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുന്നു - റൂസ്സോ മുതല്‍ ഹെഗല്‍ വരെയുള്ള ദേശീ 
യവാദ ദാര്‍ശനികര്‍ സങ്കല്പിച്ചതുപോലെ. 


ആയതിനാല്‍, ഭരണകൂടത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അതിഭാതികമായ സങ്ക 
ല്പത്തെ അതിന്റെ അസംബന്ധതയുടെ പരകോടിയിലേയ്ക്കു കൊണ്ടുപോ 
കുന്ന ഫാസിസത്തില്‍ ദേശീയവാദം അനിവാര്യമായും എത്തിച്ചേരുന്നു. 
രാഷ്ട്രം എന്നത്‌ അത്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന വ്യക്തികളുടെ ചെലവില്‍ നില 
നില്‍ക്കുകയും വൃദ്ധിപ്രാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന ഒരു സമഷ്ടിയാണ്‌. ജന 
ങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വ്യതിരിക്തമായ എന്തോ ഒന്നെന്ന നിലയില്‍ രാഷ്ട്രസങ്കല്പ 
ത്തിന്റെ സമഗ്രാധിപത്യസത്തയെ ഫാസിസം നഗ്നമായി പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നു. 
ജനങ്ങളുടെ വിധി 


ഒരു രാഷ്ട്രം മഹത്താകുന്നതിന്‌ അത്‌ ജനങ്ങളുടെ ഭാഗത്തുനിന്ന്‌ 
ത്യാഗം ആവശ്യപ്പെടുന്നു. ദേശീയവാദതത്ത്വശാസ്ത്രത്തിന്റെ അവസാന 
വാക്ക്‌ മുസ്സോളിനി പ്രഖ്യാപിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം ഉദ്ഘോഷിച്ചു: “എല്ലാം 
ഭരണകുടത്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌. അതിനുപുറത്ത്‌ ഒന്നുമില്ല. അതിനെതിരായും 
ഒന്നുമില്ല.” ഭരണകൂടവും രാഷ്ട്രവും അനന്യമായതിനാല്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 


വറ്റ മാകാഥില്‌ 
പ. 


ഇച്ഛ ജനങ്ങളുടെ ഇച്ഛയ്ക്കുമേല്‍ ആധിപത്യം നേടണം. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 
ഇച്ഛയെ പ്രകടിപ്പിക്കാന്‍ ഭരണകൂടത്തിനു മാത്രമേ കഴിയൂ. ജനങ്ങള്‍ “ഭൂമി 
യിലെ ദൈവത്തിന്റെ ആ ഇച്ഛയ്ക്കുമുമ്പില്‍ കീഴടങ്ങണം. 


അതിഭാൌതികമായ ഒരു ഭരണകൂടത്തെക്കുറിച്ചുള്ള ദേശീയവാദസ 
കല്പം രാഷ്ര്രീയത്തില്‍നിന്ന്‌ വിമോചനാത്മകമായ എല്ലാ സാമൂഹിക ഉള്ള 
ടക്കങ്ങളെയും ഇല്ലാതാക്കുന്നു. സമൂഹത്തിന്റെ സാമ്പത്തികജീവിതത്തിന്‍മേ 
ലുള്ള ആധിപത്യം നിമിത്തം ഭരണകൂടത്തെ നിയ്യനത്രിക്കുന്ന ശക്തരായ ഒരു 
ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ താല്‍പര്യങ്ങളെ പോഷിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ ജനങ്ങളെ അടി 
ച്ചമര്‍ത്താന്‍ ഭരണകൂടാധികാരത്തെ ഉപയോഗിക്കുക എന്നതായി രാഷ്ട്രീയ 
പ്രവര്‍ത്തനം മാറുന്നു. ആയതിനാല്‍, വിജയിയായ ദേശീയവാദം (നമ്മുടെ 
കാലത്ത്‌ അത്‌ ഫാസിസമായി പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുന്നു) അതിന്റെ ആദ്യകാല പ്രവാ 
ചകന്റെ വിശുദ്ധമായ ആഗ്രഹത്തെ വിസ്മരിക്കുകയും “എല്ലാ സാമൂഹിക 
രാഷ്ട്രീയവും പറയാനാവാത്ത വിഡ്ഡിത്തമാണ്‌” എന്ന്‌ ഉച്ചത്തില്‍ പ്രഖ്യാ 
പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

കാല്പനികനായ റൂസ്സോ തന്റെ “കുമ്പസാരങ്ങൾ” എന്ന കൃതി 
യില്‍ ദേശീയ ഭരണകൂടത്തിന്റെ ധര്‍മ്മത്തെ താഴെപ്പറയുന്ന മട്ടില്‍ സങ്ക 
ല്പിച്ചിരുന്നു: 

*4ധാര്‍മ്മികമൂുല്യങ്ങളെ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള പ്രഥമമാര്‍ഗ്ഗ 
മായി ഞാന്‍ രാഷ്ട്രീയത്തെ കണ്ടു; ഒരു ജനതയുടെ സ്വഭാവം അവര്‍ക്ക്‌ 
ഏതുതരം സര്‍ക്കാരാണ്‌ ഉള്ളത്‌ എന്നതിനെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ എല്ലായ്പ്പോഴും 
രൂപംകൊള്ളുന്നത്‌. ഭരണകൂടത്തിന്റെ മികവുറ്റ രൂപവുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ആ 
മഹത്തായ പ്രശ്‌നത്തെ ഇങ്ങനെ ലഘുകരിക്കാമെന്ന്‌ എനിക്ക്‌ തോന്നുന്നു: 
ഒരു ജനതയെ ഏറ്റവും നന്മയുള്ളവരും ഏറ്റവും പ്രബുദ്ധരും ഏറ്റവും വിവേ 
കമുള്ളവരും - ഒറ്റവാക്കില്‍, പൂര്‍ണ്ണമായ അര്‍ത്ഥത്തിലുള്ള മികച്ച ജനത - 
ആക്കിത്തീര്‍ക്കുന്നതിന്‌ ഗവണ്‍മെന്റിനെ എങ്ങനെ രൂപംനല്‍കണം?” 


എന്നാല്‍, യൂറോപ്പില്‍ ദേശീയവാദ ഉപാസനയുടെ പരമകാഷ്ഠയെ 
പ്രതിനിധീകരിച്ച ദേശീയ സോഷ്യലിസ്റ്റ്‌ ജര്‍മ്മനിയുടെ ധൈഷണിക 
നേതൃത്വം സാമൂഹികരാഷ്ട്രീയത്തെ “പറയാനാവാത്ത വിഡ്ഡിത്തം" 
എന്നാണ്‌ അപലപിച്ചത്‌. ഗീസന്‍ സര്‍വ്വകലാശാലയിലെ പ്രൊഫസര്‍ ഏണസ്റ്റ്‌ 
ഹോര്‍ണീഫര്‍ താഴെപ്പറയുന്ന സുപ്രധാന നിഗമനത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു: 
“ജനങ്ങളുടെ ഇടയില്‍ വിഭജനം ഉണ്ടാക്കുന്നതിലൂടെ മാത്രമേ സാമൂഹിക 
പ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ അപകടത്തെ തടുക്കാനാവു. ആയുര്‍ഗ്ഗണനാപട്ടികയ്ക്ക്‌ 
ഏറ്റവും അവസാനത്തെ ഇടമാണുള്ളത്‌. തല്‍ഫലമായി വ്യവസായത്തിന്‌ 
അതിന്റെ തൊഴിലാളികള്‍ക്ക്‌ അവരുടെ നിലനില്‍പ്പില്‍ക്കവിഞ്ഞ കാര്യങ്ങ 
ളൊന്നും ഒരിക്കലും ഉറപ്പുനല്‍കാനാവില്ല. ഇതൊരു അലംഘനീയമായ പ്രകൃ 
തിനിയമമാണ്‌. ആയതിനാല്‍ എല്ലാ സാമൂഹിക രാഷ്ര്രീയവും പറ 


യാന്‍പറാത്ത വിഡ്ഡിത്തമാണ്‌.” 
ക 15 
2016 ഒച്ച്‌ 2016 ക്ട 


ജര്‍മ്മന്‍ വ്യവസായ പ്രമുഖരുമായി വളരെ അടുപ്പം പുലര്‍ത്തിയി 
രുന്ന ഈ പണ്ഡിതനായ പ്രൊഫസര്‍ മറ്റൊരവസരത്തില്‍ ജനതയ്ക്കെതിരെ 
രാഷ്ട്രം എന്ന സിദ്ധാന്തം ആവിഷ്കരിക്കുകയുണ്ടായി. ദേശീയവാദ ഉപാ 
സനയില്‍നിന്ന്‌ യാതൊരു മടിയുമില്ലാതെ സ്വാഭാവികമായും രൂപംകൊ 
ള്ളുന്ന ഒരു സിദ്ധാന്തമാണിത്‌. “ സോഷ്യലിസവും ജര്‍മ്മന്‍ വ്യവസായ 
ത്തിന്റെ മരണപ്പോരാട്ടവും” എന്ന ഒരു ലേഖനത്തില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതി: 
“തൊഴിലാളികളുടെ സാമ്പത്തികാവസ്ഥയെ അടിസ്ഥാനപരമായി, പൊതു 
വെ, വാസ്തവത്തില്‍ മാറ്റാനാവില്ലെന്നാണ്‌ ഞാന്‍ കരുതുന്നത്‌. തൊഴിലാ 
ളികള്‍ തങ്ങളുടെ സാമ്പത്തികാവസ്ഥയില്‍ എക്കാലത്തേക്കുമായി സംതൃ 
പ്തരാകണം. ജീവിതത്തിന്റെ തികച്ചും അത്യാവശ്യ കാര്യങ്ങള്‍ നടത്താനു 
ള്ള, യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ജീവന്‍ കഷ്ടിച്ച്‌ നിലനിര്‍ത്താനുള്ള കൂലിയില്‍ അവര്‍ 
തൃപ്തരാകണം. തൊഴിലാളികളുടെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതിയില്‍ അടിസ്ഥാന 
പരമായ ഒരു മാറ്റം, മൌലികമായി വൃത്യസ്തമായ സാമ്പത്തിക ക്ഷേമാവ 


സ്ഥയിലേയ്ക്കുള്ള അവരുടെ ഉയര്‍ച്ച ഒരിയ്ക്കലും സംഭവിക്കില്ല; ഒരു 
കാലത്തും നടക്കാത്ത ആഗ്രഹമാണിത്‌.” 


ഉന്മത്തനായ ഒരു ദേശീയ സോഷ്യലിസ്റ്റിന്റെ അതിരുകടന്ന അഭി 
പ്രായമല്ലിത്‌. ജര്‍മ്മനിയിലെ ദേശീയവാദത്തിന്റെ കാല്പനിക അഗ്രഗാമിക 
ളില്‍ ഈ സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ വേരുകള്‍ കണ്ടെത്താനാകും. ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഉട്ടോ 
പ്യന്‍ സോഷ്യലിസ്റ്റായ റോബര്‍ട്ട്‌ ഓവന്‍ തന്റെ പരിഷ്ക്കരണപദ്ധതികള്‍ക്ക്‌ 
ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദത്തിന്റെ കാല്പനികരായ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശികളുടെ പിന്തുണ 
തേടിയിരുന്നു. അവരില്‍ ഒരാളായ ജെന്റ്‌ സ്‌ മറുപടി നല്‍കിയത്‌ ഇങ്ങനെ: 
“ബഹുജനങ്ങളെ സമ്പന്നരും സ്വതന്ത്രരും ആക്കാന്‍ ഞങ്ങള്‍ ആഗ്രഹിക്കു 


ന്നില്ല അങ്ങനെ ചെയ്താല്‍ പിന്നെ ഞങ്ങള്‍ക്കെങ്ങിനെ അവരെ ഭരിയ്ക്കാ 
നാകും?” 


വാസ്തവത്തില്‍, ഫിഷ്ടെ അടക്കമുള്ള ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദ 
ത്തിന്റെ കാല്പനിക അഗ്രഗാമികളില്‍ ഏതാണ്ടെല്ലാവരും രാഷ്ട്രീയമായി 
പ്രതിലോമതയുടെ പാളയത്തിലാണ്‌ തമ്പടിച്ചിരുന്നത്‌. അവരില്‍ ചിലര്‍ 
പൌരോഹിത്യ മേധാവിത്വത്തിലേയ്ക്കുവരെ പോയി. ഈ വിഷയത്തില്‍ 
ജോര്‍ജ്ജ്‌ (്രാന്‍ഡസിന്റെ സാക്ഷ്യം പ്രസക്തമാണ്‌. “ജര്‍മ്മനിയിലെ കാല്പ 
നികസരണി” എന്ന തന്റെ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ അദ്ദേഹം എഴുതി: “രാഷ്ട്രീയത്തില്‍ 
അവരാണ്‌ വിയന്നാ കോണ്‍ഗ്രസ്സിനെ നയിച്ചതും ജനങ്ങളുടെ ചിന്താസ്വാ 
ത്രനത്യത്തെ റദദുചെയ്യുന്നതിനുള്ള മാനിഫെസ്റ്റോവിനു (കാള്‍സ്ബാഡ്‌ പ്രഖ്യാ 
പനം) രൂപം നല്‍കിയതും.” 

ഇന്ത്യയില്‍, ദേശീയവാദത്തിന്റെ ദുരന്തഫലങ്ങള്‍ ഒട്ടും കുറയാതെ 
ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുഭവിക്കാതിരിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ജനങ്ങളുടെ പേരില്‍ അധി 
കാരം ആവശ്യപ്പെടുന്ന ദേശീയവാദ രാഷ്ട്രീയക്കാര്‍, തങ്ങളുടെ ഉള്ളിലി 
രുപ്പ്‌ വെളിപ്പെടുത്താനാവാത്തതുകൊണ്ട്‌ എന്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌ തങ്ങള്‍ക്ക്‌ 


പം പന 
യോ 


ി] 


അധികാരം വേണ്ടതെന്ന്‌ പ്രഖ്യാപിക്കാന്‍ വിസമ്മതിക്കുന്നു. എന്നിട്ടും, 
തങ്ങള്‍ ജനങ്ങളെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു എന്ന്‌ അവകാശപ്പെടുകയും ചെയ്യു 
ന്നു. ആയതിനാല്‍, അവര്‍ക്ക്‌ അധികാര രാഷ്ട്രീയ പ്രവര്‍ത്തനം നടത്താന്‍ 
മാത്രമേ കഴിയു. 


ജര്‍മ്മന്‍ നാസി പ്രൊഫസറുടെ മുകളില്‍ കൊടുത്ത ഉദ്ധരണിയും 
ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദ പ്രവാചകന്റെ ദൈവികസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ പ്രായോ 
ഗികവിവക്ഷയും തമ്മിലുള്ള അദ്ഭുതകരമായ സാദൃശ്യം ഏതൊരു വിമര്‍ശ 
നാത്മക മനസ്സിനും കാണാതിരിക്കാനാവില്ല. ദേശീയ സ്വാതന്ത്ര്യത്തിനുവേ 
ണ്ടിയുള്ള ഉപാധികളാണ്‌ സഹനവും ത്യാഗവും എന്ന്‌ ഗാന്ധി ഉപദേശി 
ക്കുന്നു. ഇതേ സിദ്ധാന്തം തന്നെയാണ്‌ നാസി പ്രൊഫസറും ഉപദേശിച്ചത്‌ 
- കപടനാട്യങ്ങളൊന്നുമില്ലാതെയാണെന്നു മാത്രം. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ വിജയ 
ത്തിനായി സഹിക്കുകയും തൃജിക്കുകയും ചെയ്തുകൊണ്ട്‌ ജനങ്ങള്‍ എക്കാ 
_ലവും ജീവസന്ധാരണ നിലവാരത്തില്‍ കഴിഞ്ഞുകൂടണം. അങ്ങനെ 
ആയാലേ രാഷ്ട്രത്തിനു പുരോഗമിക്കാനും മഹത്താകാനും കഴിയു. ഗാന്ധി 
യുടെ ധാര്‍മ്മികനാട്യം മുതലാളിത്ത സാമ്പത്തികശാസ്ത്രജ്ഞരുടെ “കൂലി 
യുടെ ഇരുമ്പുനിയമ”*ത്തെ ന്യായീകരിക്കുന്നു. ഈ നിയമപ്രകാരം, ബഹു 
ഭൂരിപക്ഷം വരുന്ന അദ്ധ്വാനിക്കുന്ന ബഹുജനങ്ങളുടെ ജീവിതനിലവാരം 
ഒരിയ്ക്കലും ഉപജീവന നിലവാരത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉയരില്ല. 


അങ്ങനെ, ദേശീയവാദ രാഷ്ര്രീയത്തിന്റെ ലക്ഷ്യം സാമൂഹികവി 
രുദ്ധമാകുന്നു. ജനങ്ങളുടെ ക്ഷേമത്തിനും സ്വാത്ന്ത്രയത്തിനും എതിരാണ 
ത്‌. ദേശീയവാദ ഭരണകൂടത്തിന്റെ അടിസ്ഥാന നിയമങ്ങള്‍ സാമൂഹികമായി 
വിമോചനാത്മകമായിരിക്കില്ല. സാമൂഹിക തല്‍സ്ഥിതി നിലനിര്‍ത്തുക എന്ന 
തായിരിക്കും അതിന്റെ ലക്ഷ്യം. ജനങ്ങളെ ഭീഷണിപ്പെടുത്താനും അടിച്ച 
മര്‍ത്താനും പീഡിപ്പിക്കാനുമുള്ള ഒരു യ്ന്ത്രമായിരിക്കും ദേശീയവാദ ഭര 
ണകൂടം. അതൊരു ഒന്നാന്തരം രാക്ഷസനായിരിക്കും. 


ദേശീയവാദവും ജനാധിപത്യവും 


അധികാര രാഷ്ട്രീയത്തിന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ സാമൂഹികരാഷ്ട്രീയത്തെ 
പകരംവെച്ചുകൊണ്ടു മാത്രമേ ദേശീയവാദത്തിന്റെ അപകടത്തെ തടുക്കാ 
നാവൂ. “രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഇച്ച്‌” എന്ന നാട്യത്തിലുള്ള ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ 
ഇച്ചയ്ക്കെതിരെ ജനങ്ങള്‍ ശബ്ദമുയര്‍ത്തണം. ദേശീയവാദം എല്ലാ 
യ്പ്പോഴും അങ്ങനെ നടിക്കാറുണ്ട്‌. ജനാധിപത്യം അംഗീകാരത്തിനായി 
പോരാടിക്കൊണ്ടിരുന്നപ്പോള്‍ ജനങ്ങളുടെ പരമാധികാരത്തിന്റെ രൂപത്തില്‍ 
“രാഷ്ട്രത്തിന്റെ പരമാധികാരം” പ്രതൃക്ഷപ്പെട്ടു. കാലക്രമേണ, രാഷ്ട്ര 
ത്തിന്റെ പരമാധികാരം" എന്ന വഞ്ചകമായ സിദ്ധാന്തം ജനങ്ങളുടെ പരമാ 
ധികാരത്തെ അപഹരിക്കാന്‍ ന്യൂനപക്ഷങ്ങളെ പ്രാപ്തരാക്കി. ശക്തമായ 
ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ ഇച്ഛയെ പ്രതിനിധീകരിച്ചുകൊണ്ട്‌ രാഷ്ട്രം ഒരു 
സമഗ്രാധിപത്യ സങ്കല്പമായി മാറി. ദേശീയവാദവും ജനാധിപത്യവും പര 


സ്പരവിരുദ്ധമായിത്തീര്‍ന്നു. 
2016 ടരിച്ച്‌ - 2016 ന്തു 


ദേശീയവാദവും സദ്രമാജ്യത്വവും തമ്മിലുള്ള ഏറ്റുമുട്ടലില്‍നിന്ന്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ ജനാധിപത്യം ഉയര്‍ന്നു വരുന്നതിനെ ഭാവനചെയ്യുന്ന ശുദ്ധാത്മാക്ക 
ളുണ്ട്‌. ദേശീയവാദത്തിന്‌ വിമോചനാത്മകമായ സാമൂഹികലക്ഷ്യങ്ങളൊന്നും 
ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ ഈ ഏറ്റുമുട്ടലില്‍നിന്ന്‌ അത്തരമൊരു വിപ്ലവാത്മകഫലം 
ഉളവാക്കാനാവില്ല. രാജ്യത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയസംഘടനയുടെ സാമൂഹിക അടി 
ത്തറയെ നശിപ്പിക്കാന്‍ ദേശീയവാദം ഉദ്ദേശിക്കുന്നില്ല. 


എന്നാല്‍, ദേശീയവാദവും സാമ്രാജ്യത്വവും തമ്മിലുള്ള ഉപരിപ്ലവ 
മായ ഏറ്റുമുട്ടലിനോടൊപ്പം തന്നെ രാഷ്ട്രവും ജനങ്ങളും തമ്മിലുള്ള വളരെ 
ദൂരവ്യാപകമായ ഏറ്റുമുട്ടലും വളര്‍ന്നുവരുന്നുണ്ട്‌ - ഒരമൂര്‍ത്തതയും ഒരു 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യവും തമ്മിലുള്ള ഏറ്റുമുട്ടല്‍. ഈ ഏറ്റുമുട്ടലില്‍ മഹത്തായ സാമൂ 
ഹിക സാദ്ധ്യതകള്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചിരിക്കുന്നു. രാജ്യത്തിന്റെ ഭാവിയെ അതിന്റെ 
ഫലം നിര്‍ണ്ണയിക്കും. 
രാഷ്ര്രവും ജനങ്ങളും 


“മനുഷ്യനാണ്‌ എല്ലാറ്റിന്റെയും മാനദണ്ഡം" എന്ന്‌ പ്രോട്ടഗോറസ്സ്‌ 
പ്രഖ്യാപിച്ചതിനുശേഷം സാമുഹിക പ്രവര്‍ത്തനത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഇതിനേക്കാള്‍ 
മികച്ച മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശകതത്ത്വങ്ങളൊന്നും ആവിഷ്കരിക്കപ്പെട്ടിടടില്ല. 


സാമൂഹിക പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഒരു രൂപമാണ്‌ രാഷ്ട്രീയം. സമൂ 
ഹത്തിന്റെ ഘടകങ്ങളായ മനുഷ്യരുടെ സ്വാതന്ത്ര്യവും ക്ഷേമവും പുരോഗ 
തിയും അല്ലാത്ത മറ്റേതൊരു മാനദണ്ഡത്താലും മൂല്യങ്ങളെ - അത്‌ ആത്മീ 
യമോ ലൌാകികമോ ധാര്‍മ്മികമോ ഭാതികമോ ആകട്ടെ - അളക്കാന്‍ അനു 
വദിക്കുന്ന ഒരു രാഷ്ദര്രീയ സങ്കല്പത്തിന്‌ വിമോചനാത്മകമോ 
സംസ്കാരപ്രേരകമോ ആകാന്‍ കഴിയില്ല. 


മനുഷ്യനെ അഥവാ വ്യക്തിയെ ഒറ്റപ്പെട്ട സാമൂഹിക അണുവായി 
സങ്കല്പിക്കാനാവില്ല. അത്തരമൊരു മനുഷ്യന്‍ അഥവാ വ്ൃക്തി, ഭാതികപ 
രമാണുവിനെപ്പോലെ അമൂര്‍ത്തമായ ഒരു സങ്കല്പമാണ്‌. മനുഷ യന്റെ ക്ഷേമ 
ത്തെയും പുരോഗതിയെയും അഭിവൃദ്ധിപ്പെടുത്തുന്നതിനാണ്‌ സമൂഹത്തെ 
സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ആയതിനാല്‍, രാഷ്ട്രീയസമൂഹം മനുഷ്യനെ അവന്റെ 
ക്രേനദ്രസ്ഥാനത്തുനിന്നും പുറത്താക്കി അവനെ ഭരണകൂടച്ക്രത്തിന്റെ വെറു 
മൊരു പല്ലായി ചുരുക്കുകയാണെങ്കില്‍ രാഷ്ട്രീയം ഒരു സാമൂഹിക വിരുദ്ധ 
(പ്രവര്‍ത്തനമായി മാറുന്നു; പരസ്പരസംരക്ഷണത്തിനായുള്ള വ്യക്തികളുടെ 
ഒരു കൂട്ടായ്മയാണ്‌ സമുഹം എന്നതിനാല്‍ സാമൂഹികവിരുദ്ധമായതെല്ലാം 
മനുഷ്യക്ഷേമത്തിന്‌ എതിരാണ്‌, മനുഷ്യവിരുദ്ധമാണ്‌. അത്തരമൊരു 
രാഷ്രീയ സമൂഹത്തിന്റെ ചട്ടക്കൂടില്‍ യാതൊരു സംസ്‌കാരവും - അതാ 
യത്‌, മനുഷ്യാസ്തിത്വത്തിന്റെ ഉല്‍കൃഷ്ടവും ധാര്‍മ്മികവും ആത്മീയവു 
മായ നിലീനശക്തികളുടെ വികാസം സാദ്ധ്യമല്ല. 


ജനങ്ങള്‍ എന്ന യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിനു മുകളില്‍ രാഷ്ട്രം എന്ന ഒരു 
അമൂര്‍ത്തതയെ പ്രതിഷ്ഠിച്ചുകൊണ്ട്‌ ദേശീയവാദം സാമൂഹിക പ്രവര്‍ത്ത 


18 ച്ഥാക്ാലിഷ്ച്‌ 
ടം 


നത്തിന്റെ ഈ അടിസ്ഥാനതത്ത്വത്തെ താര്‍ക്കികമായി അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. 
വ്യക്തികള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്നതാണ്‌ ജനത. മനുഷ്യന്‍ കൂട്ടായതും സഹകരണാ 
ത്മകവുമായ ഒരു അസ്തിത്വത്തിലേയ്ക്ക്‌ (പവേശിക്കുന്നു; എന്നാല്‍, 
അങ്ങനെ ചെയ്യുകവഴി അവന്‍ തന്റെ വൈയക്തികാസ്തിത്വത്തെ കൈവെ 
ടിയുന്നില്ല. ഒരു കൂട്ടായ അസ്തിത്വം അതിലെ ഘടകങ്ങളുടെ അസ്തിത്വത്തെ 
ഒഴിവാക്കുകയോ ഗ്രസിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. മനുഷ്യനും ജനതയും തമ്മി 
ലുള്ള ബന്ധം സാമൂഹികമാണ്‌. ആ ബന്ധത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തിലേ മനു 
ഷ്യന്‌ ഭാതികമായി അഭിവൃദ്ധിപ്രാപിക്കാനും ധാര്‍മ്മികമായി വളരാനും 
സാംസ്കാരികമായി പുരോഗമിക്കാനും കഴിയു. ഭരണകൂടം സമൂഹത്തിന്റെ 
രാഷ്ട്രീയസംഘടന ആയതിനാല്‍ വ്യക്തിയും സമഷ്ടിയും തമ്മിലുള്ള 
ബന്ധം രാഷ്ട്രീയ സമൂഹത്തില്‍ കാതലായ മാറ്റങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കില്ല. ഭരണ 
കൂടം ജനതയുമായി ഏകീഭവിക്കണം. ദേശീയവാദ ഉപാസനയുടെ അടി 
ത്തറയിന്‍മേല്‍ പടുത്തുയര്‍ത്തപ്പെട്ട ഒരു രാഷ്ട്രീയസമൂഹത്തില്‍ ഭരണകൂടം 
രാഷ്ട്രവുമായി താദാത്മ്യംപ്രാപിക്കുന്നു. വ്യക്തികള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന ജനത 
എന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യം ഒരു അമൂര്‍ത്തതയാല്‍ ഗ്രസിക്കപ്പെടുന്നു. രാഷ്ട്രവും 
ജനതയും അഭിന്നമാണെങ്കില്‍ അവയ്ക്ക്‌ രണ്ടു പേരുകള്‍ ആവശ്യമുണ്ടാ 
യിരിക്കില്ല. ജനങ്ങളുടെ പരമാധികാരത്തെ അപഹരിക്കാനും ജനങ്ങളുടെ 
പേരില്‍ വഞ്ചനാത്മകമായി അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാനുമുള്ള ഒരു ന്യൂനപ 
ക്ഷത്തിന്റെ ലക്ഷ്യത്തെ സേവിക്കാനായി കണ്ടുപിടിച്ചതാണ്‌ രാഷ്ട്രസങ്കല്പം 
എന്നതാണ്‌ ചരിത്രവസ്തുത. രാഷ്ര്രം അഥവാ ദേശം എന്നത്‌ ഒരു 
രാഷ്ട്രീയസത്തയാണ്‌; അതേസമയം, സംസ്‌കാരം എന്നത്‌ സാമൂഹികമായ 
ഒരു സിദ്ധിയും. ആയതിനാല്‍ അത്‌ ഒരു സാമൂഹികസകങ്കല്പമായ ജനത 
എന്ന സങ്കല്പവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
ദേശീയവാദവും സംസ്കാരവും 

ഒരു അമൂര്‍ത്തസങ്കല്പമെന്ന നിലയില്‍ വ്യക്തികള്‍ കൂടിച്ചേര്‍ന്ന 
തല്ല രാഷ്ട്രം. അതൊരു അവിഭാജ്യമായ പൂര്‍ണ്ണതയാണ്‌. ചിന്തിക്കുന്ന ഭാതി 
കസത്തകളില്‍നിന്ന്‌ അതിഭാതികമായ ഒരു ഗണത്തെ നിര്‍മ്മിക്കാനാവില്ല. 
രാഷ്ര്രവും വ്യക്തിയും തമ്മില്‍ ഒരു ബന്ധവുമില്ല. ദേശീയവാദ ഉപാസന 
യില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ഒരു രാഷ്ട്രീയ സമൂഹത്തില്‍ കാര്യങ്ങളുടെ മാന 
ദണ്ഡം മനുഷ്യന്‍ അല്ലാതാകുന്നു. ആയതിനാല്‍, അത്തരമൊരു സമുഹ 
ത്തില്‍ രാഷ്ട്രീയ പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‌ സാമൂഹികമോ ധാര്‍മ്മികമോ ആയ്‌ 
ഒരു ലക്ഷ്യവും ഉണ്ടാവില്ല. 

വ്യക്തിയുടെ സാമൂഹികസ്ഥാനവും ധാര്‍മ്മികോന്നമനം അഥവാ 
സാംസ്‌കാരികപുരോഗതിയുംകൊണ്ട്‌ ദേശീയ സ്വാതന്ത്ര്യം അഥവാ മഹത്വം 
അളക്കപ്പെടുന്നില്ല. അതിഭാതികതയെ ഭാതികമായ അളവുകള്‍ക്ക്‌ വിധേ 
യമാക്കാനാവില്ല. വാസ്തവത്തില്‍, ചരിത്രത്തിലുടനീളം ധാര്‍മ്മികാധ:പത 
നത്തിന്റെ വൃത്തികെട്ട അടിത്തറയിന്‍മേലാണ്‌ ദേശീയസംസ്‌കാരങ്ങള്‍ 
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എന്നു പറയപ്പെടുന്നവ മിക്കപ്പോഴും വികസിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. ദേശീയ ഐശ്വര്യം 
അര്‍ത്ഥമാക്കിയിരുന്നത്‌ ജനതയുടെ സാമ്പത്തികാടിമത്തത്തെയാണ്‌. ആയ 
തിനാല്‍, സംസ്‌കാരത്തെ ദേശീയവാദവുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്നത്‌, ഒരു ജന 
തയുടെ സാംസ്കാരിക മുന്നേറ്റം ദേശീയഭരണകൂടത്താല്‍ പ്രോത്സാഹിപ്പിക്ക 
പ്പെടുന്നു എന്നു കരുതുന്നത്‌ ചരിത്രപരമായി തെറ്റാണ്‌. സാംസ്‌കാരിക 
ദേശീയവാദം വഞ്ചനയും പിത്തലാട്ടവുമാണ്‌. 


തന്റെ നിലീനമായ കഴിവുകളെ വികസിപ്പിക്കുന്നതിനുള്ള അവസ 
രവും സ്വാതന്ത്ര്യവും മനുഷ്യന്‌ ഒരുക്കിനല്‍കുന്ന സാമൂഹിക പരിതസ്ഥി 
തികളുടെ ഒരു ഉല്‍പന്നമാണ്‌ സംസ്കാരം. മനുഷ്യന്റെ അസ്തിത്വത്തെയും 
വികാസത്തെയും പരിമിതപ്പെടുത്തുന്ന ധാര്‍മ്മികവും ഭാതികവുമായ ഘട 
കങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ വിമോചിപ്പിക്കുന്ന സാമൂഹിക സാഹചര്യങ്ങളില്‍ ജീവി 
ക്കുന്ന വ്യക്തികള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നതാണ്‌ സാംസ്്‌കാരികമൂല്യങ്ങള്‍. 
സാംസ്‌കാരികമൂല്യങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നതില്‍ സാമൂഹികപരിണാമം മനു 
ഷ്യനെ യോഗ്യനാക്കുന്നു. മുന്‍കാലങ്ങളില്‍ സാമൂഹിക പരിണാമത്തിന്റെ 
നേട്ടങ്ങളെ ഭരിക്കുന്ന ഒരു ന്യൂനപക്ഷം കുത്തകയാക്കിവെച്ചിരുന്നു. ആയ 
തിനാല്‍, സാധാരണയായി വിശേഷാവകാശങ്ങളുള്ള വര്‍ഗ്ഗങ്ങളില്‍പ്പെട്ട 
വ്യക്തികളാണ്‌ സാംസ്‌കാരിക സംഭാവനകള്‍ നല്‍കിയിരുന്നത്‌. എന്നാല്‍, 
സ്വതന്ത്രാത്മാക്കള്‍ക്കുമാത്രമേ സ്ഥായിയായ സാംസ്്‌കാരികമുല്യങ്ങളെ 
സൃഷ്ടിക്കാനാവൂ. അവര്‍ ഭാതികമായി ഒരു പ്രത്യേക വര്‍ഗ്ഗത്തിലോ ഭൂമി 
ശാസ്ത്രപരമായി ഒരു പ്രത്യേക രാജ്യത്തോ ഉള്‍പ്പെടുന്നവരായിരിക്കാം; 
ആത്മീയമായി അവര്‍ സാമൂഹികമോ പ്രാദേശികമോ ആയ എല്ലാ പരിമി 
തികളെയും അതിവര്‍ത്തിക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥ സാംസ്കാരികമൂല്യങ്ങള്‍ 
സാര്‍വലാകികമാണ്‌. അവ ഏതെങ്കിലും വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയോ ദേശത്തിന്റെയോ 
മുദ്ര പേറുന്നില്ല. എല്ലാ സാംസ്കാരിക സംഭാവനകളും മനുഷ്യരാശിയുടെ 
പൊതു പൈതൃകമാണ്‌. 


രാഷ്ട്രം എന്ന സമഗ്രാധിപത്യസങ്കല്പം വ്യക്തിയുടെ നിഷേധമാ 
യതിനാല്‍ ദേശീയവാദത്തിന്‌ യഥാര്‍ത്ഥ സംസ്കാരത്തെ അഭിവൃദ്ധിപ്പെടു 
ത്താനാവില്ല. സാംസ്‌കാരിക മൂല്യങ്ങള്‍ സാര്‍വ്വലാകികമായതിനാല്‍ ദേശീ 
യസംസ്കാരം എന്നത്‌ കാപട്യമാകാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതമാണ്‌. ദേശീയമാകു 
ന്നതിന്‌, സ്വേച്ഛാപരമായി മാത്രം നിര്‍ദ്ദേശിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന പ്രത്യേക മാതൃ 
കയില്‍ സംസ്‌കാരത്തെ വാര്‍ത്തെടുക്കണം. മനുഷ്യന്റെ സര്‍ഗ്ലാത്മകചേത 
നയുടെ സ്വാതന്ത്ര്യം അപ്രത്യക്ഷമാകുകയോ അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെടുകയോ 
ചെയ്യുന്നു. ആത്മീയമായ പട്ടാളച്ചിട്ട സംസ്‌കാരമല്ല. ഭരണകൂടത്തിലൂടെ 
സ്വയം ആവിഷ്കൃതമാകുന്ന രാഷ്ട്രം എന്ന അതിഭാതികസങ്കല്പം, ഭരി 
ക്കുന്ന ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ ഇച്ഛയ്ക്ക്‌ അനുപൂരകമാണ്‌. ആ ജഇച്ഛയാണ്‌ 
ദേശീയസംസ്കാരത്തിന്റെ മാതൃകയ്ക്കും രൂപം നല്‍കുന്നത്‌. അതിന്റെ 
ലക്ഷ്യമാകട്ടെ, ഏകതാനമായ കീഴ്നടപ്പുകള്‍കൊണ്ട്‌ മനുഷ്യചേതനയെ വള 


൮൮൭ കാലി്‌ 
ടാ 


ഞ്ഞുവെയ്ക്കുക എന്നതാണ്‌. മനുഷ്യചേതനയുടെ സര്‍ഗ്ലാത്മകപ്രതിഭയുടെ 
കീഴടങ്ങല്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്ന ഒരു ദേശീയ ആത്മഭാവത്തെ (ലമി ഉട- 
ലട) വിശേഷാധികാരമുള്ള ഒരു ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ സ്വാര്‍ത്ഥമായ ഇച്ഛ 
കണ്ടു പിടിക്കുന്നു. ഭരിക്കുന്ന ന്യൂനപക്ഷത്തിന്റെ വിശേഷാധികാര 
സ്ഥാനത്തെ ബലപ്പെടുത്തുക എന്ന ലക്ഷ്യത്തെ സേവിക്കുന്ന തരത്തിലുള്ള 
ആവിഷ്കാരരൂപങ്ങള്‍ മാത്രമേ അനുവദിക്കപ്പെടുകയുള്ളു. ആ രൂപങ്ങള്‍ 
അനിവാര്യമായും സങ്കുചിതവും മനുഷ്യചേതനയെ ശ്വാസമമുട്ടിക്കുന്നതും 
ആണ്‌. അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കപ്പെട്ട സാംസ്കാരിക ഏകതാനത മനുഷ്യനെ ആത്മീ 
യമായി തരംതാഴ്ത്തുകയും ധാര്‍മ്മികമായി ദുഷിപ്പിക്കുകയും വൈകാരിക 
മായി മുഗ്ദാവസ്ഥയിലാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അറിവിന്റെയും ബുദ്ധിയു 
ടെയും വികാരത്തിന്റെയും ആ പട്ടാളച്ചിട്ടാവല്‍ക്കരണവും പീഡനവും വിക 
ലീകരണവും പ്രാകൃതവല്‍ക്കരണവുമാണ്‌ ദേശീയസംസ്്‌കാരം എന്നു വിളി 
ക്കപ്പെടുന്നത്‌. 

സാംസ്കാരിക ദേശീയവാദം 


ഒരു ജനത വൈദേശിക ഭരണത്തിനു കീഴിലായിരിക്കുമ്പോഴാണ്‌ 
സാംസ്‌കാരിക ദേശീയവാദം അതിന്റെ ശുദ്ധവും അനിയ്യ്ത്രിതവുമായ രൂപ 
ത്തില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെടുക. മഹത്തായ സാംസ്‌കാരിക സംഭാവനകളെക്കുറിച്ചും 
ഭൂതകാല മഹിമയെക്കുറിച്ചുമുള്ള പൊങ്ങച്ചം പറച്ചിലിലൂടെ ദേശീയബോധം 
സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുന്നു. പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ മദ്ധ്യംവരെ ദേശീയഭര 
ണകൂടം സ്ഥാപിക്കുന്നതില്‍ വിളംബമുണ്ടായ ജര്‍മ്മനിയിലാണ്‌ ഇത്തരത്തി 
ലുള്ള സാംസ്കാരികദേശീയവാദം അതിന്റെ ഉച്ചകോടിയിലെത്തിയത്‌. 
അക്കാലത്തെ, ആധുനികസംസ്‌കാരത്തിന്റെ നേതാവും വിപ്ലവത്തിന്റെ കുന്ത 
മുനയുമായിരുന്ന (ഫ്രാന്‍സിനോടുള്ള വെറുപ്പായിരുന്നു ജര്‍മ്മനിയിലെ 
സാംസ്‌കാരികദേശീയതയുടെ പ്രേരകശക്തി. 


ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദവും സാംസ്കാരികമാണെന്ന്‌ അവകാശപ്പെ 
ടുന്നു. ആയതിനാല്‍, ജര്‍മ്മനിയില്‍ ഉണ്ടാക്കിയ മാതൃകയിലാണ്‌ അത്‌ 
വാര്‍ത്തെടുക്കപ്പെട്ടിട്ടുള്ളത്‌ എന്നത്‌ ആകസ്മികമല്ല. വംശീയവിരോധവും 
അതിന്റെ പ്രേരകശക്തിയാണ്‌. ഈ അധമമനോഭാവം സംസ്‌കാരവുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ട മാനവികമായ സാര്‍വ്വലാകിക മനോഭാവത്തെ ഒഴിവാക്കി 
നിര്‍ത്തുന്നു. 

ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദിയുടെ ഭാവനയിലുള്ള “രാമരാജ്യ'വും “വിക്ര 
മരാജ്യ” വും പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ തുടക്കത്തിലെ ജര്‍മ്മന്‍ കാല്പ 
നികവാദികളുടെ “നഷ്ടഗേഹ' ത്തെ ("/610൦൦ 11൦ണല) അനുസ്മരിപ്പിക്കു 
ന്നു. ജര്‍മ്മന്‍ സാംസ്‌കാരിക ദേശീയതയുടെ ഗംഗയായി മാറിയ നൈല്‍ന 
ദിയുടെ കരയിലുള്ള രാജ്യത്ത്‌ അധിവസിച്ചിരുന്ന അനുഗൃഹീതരായ ജനത 
ആത്മീയപൂര്‍ണ്ണതയിലും സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ ജീവിതൈക്യത്തിലും എത്തി 
ച്ചേര്‍ന്നിരുന്നു എന്ന്‌ വിശ്വസിക്കപ്പെട്ടു. പുരാവൃത്തങ്ങളും ഐതിഹ്യങ്ങളും 
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ചരിത്രമെന്ന നിലയില്‍ മാറ്റി എഴുതപ്പെട്ടു. ഉയിര്‍ത്തെഴുന്നേറ്റ ജര്‍മ്മന്‍ രാഷ്ട്ര 
ത്താല്‍ അവരുടെ ഭൂതകാലമഹിമയും നേട്ടങ്ങളും കുറച്ചുകൂടി വലിയ അള 
വില്‍ ആവര്‍ത്തിക്കാന്‍ പോകുന്നതിനാല്‍ ലോകത്തിന്റെ രക്ഷകനും നേതാ 
വുമാകാന്‍ ജര്‍മ്മനി നിയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു എന്ന സിദ്ധാന്തത്തില്‍ 
സാംസ്കാരിക ദേശീയവാദം പരമകാഷ്ഠയെ പ്രാപിച്ചു. 


ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ ദൈവികദാത്യമുള്ള “തിരഞ്ഞെ ടുക്കപ്പെട്ട 
ജനത്‌"യാണെന്നു പ്രഖ്യാപിക്കുന്നതുവരെ ഫിഷ്ടെയെയും ഷെല്ലിങ്ങി 
നെയും പോലുള്ള ചില കാല്പനികവാദികള്‍ പോയി. ഫിഷ്ടെ 
ജര്‍മ്മന്‍കാരെ “ഉര്‍വോക്‌" (011 എന്നു വിളിച്ചു. മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ 
മറ്റെല്ലാ ശാഖകളും രൂപംകൊണ്ടിട്ടുള്ളത്‌ “ഉര്‍വോക്‌” എന്ന ഈ ആദിമജന 
തയില്‍ നിന്നാണ്‌. “നഷ്ടഗേഹ'ത്തില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ആദിമജനത സംസാ 
രിച്ചിരുന്നത്‌ “ ഉര്‍സ്പ്രചേ' (175009) ആയിരുന്നുവെന്നും ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീ 
യവാദത്തിന്റെ ഈ ദാര്‍ശനികകവി പ്രഖ്യാപിച്ചു. “ആ ജനതയാല്‍ തടസ്സുമി 
ല്ലാതെ ഉച്ചരിക്കപ്പെട്ട ഒരു ഭാഷ. അത്‌ ആ ജനതയുടെ യഥാര്‍ത്ഥ സാമാന്യ 
ജീവിതത്തില്‍ നിന്നു വികസിച്ചു.” ഇത്തരം വിചിത്രമായ മുന്‍ധാരണക 
ളില്‍നിന്ന്‌ ഫിഷ്ടെയുടെ കാല്പനിക ധാരാളിത്തം എത്തിയ നിഗമനം 
ഇതാണ്‌: ഒരു “ഉര്‍സ്പ്രചേ' ഉള്ള ഒരു “ഉര്‍വോക്കി” നു മാത്രമേ ചുഴിഞ്ഞിറ 
ങ്ങുന്ന ബൌദ്ധികവളര്‍ച്ചയും സാംസ്‌കാരിക വികാസവും ഉണ്ടാവൂ. 
പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ നിര്‍ദ്ദോഷമെന്നു തോന്നിക്കുന്ന സാംസ്കാരിക 
ദേശീയതയുടെ ഈ കാല്പനിക ധാരാളിത്തങ്ങള്‍ രാഷ്ട്രീയ ദേശീയതയുടെ 
അമൂല്യ സ്വത്തായ വംശീയവിദ്വേഷത്തിന്റെ ജ്വാലയെ ഈതിപ്പെരുപ്പിച്ചു. 
“സ്വഭാവഗുണം ഉണ്ടായിരിക്കുക എന്നതും ജര്‍മ്മന്‍കാരനായിരിക്കുക 
എന്നതും നിസ്സംശയമായും ഒന്നുതന്നെയണ്‌” എന്ന്‌ ഫിഷ്ടെ പ്രഖ്യാപിച്ചു. 
ആയതിനാല്‍, മറ്റു ജനതകള്‍ക്ക്‌, പ്രത്യേകിച്ചും ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ക്ക്‌ സ്വഭാവഗുണം 
ഉണ്ടാവില്ല എന്ന നിഗമനത്തില്‍ എത്തുന്നതില്‍ ദേശീയവാദം അമാന്തം 
കാണിച്ചില്ല. സാംസ്‌കാരിക അഹങ്കാരത്തിന്റെ ഈ വിചിത്രതത്ത്വത്തെ 
ഫിഷ്ടെ തന്നെ വികസിപ്പിക്കുകയുണ്ടായി. 


ഒരു പ്രത്യേക ജര്‍മ്മന്‍ വാക്കിന്‌ (ണ്ഡ - ആത്മാവി) ഫ്രഞ്ചുഭാഷ 
യില്‍ സമാനപദമില്ല എന്ന ദുര്‍ബലവും നിസ്സാരവുമായ അടിത്തറയിന്‍മേല്‍, 
ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ യഥാര്‍ത്ഥ മതബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉറവെടുക്കുന്ന ആന്തരികപരി 
ശുദ്ധിയും ഭക്തിവിശ്വാസങ്ങളും ഉള്ളവരായിരിക്കുമ്പോള്‍ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ ഇന്ദ്രി 
യാസക്തരും ഭാതികവാദികളുമാണ്‌ എന്ന സിദ്ധാന്തം ഫിഷ്ടെ പടുത്തു 
യര്‍ത്തി. ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ സ്വഭാവത്തില്‍ കാപട്യവും വഞ്ചനയും ആരോപി 
ച്ചുകൊണ്ട്‌ “ജ്ഞാനോദയ മനോഭാവം (8007 ൨ ബി/(ഞണണു) ബുദ്ധി 
കെട്ട സ്വതന്ത്രചിന്തയും ദൈവനിന്ദ "യും ആണെന്നു നിന്ദിക്കുന്നതിലേയ്ക്ക്‌ 
ഫിഷ്ടെ സാംസ്കാരിക ദേശീയവാദത്തെ കൊണ്ടുപോയി. 


പം പത 
പ്‌ 


ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദം 


അങ്ങനെ ദേശീയവാദം അതിന്റെ സ്വന്തം സാംസ്‌കാരികമൂലത്തി 
നെതിരെ തിരിഞ്ഞു. സഭയുടെ ലാകികാധികാരത്തിന്റെ ധാര്‍മ്മികതയെ 
വെല്ലുവിളിച്ചുകൊണ്ട്‌ നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനം ദേശീയ ഭരണകൂടങ്ങളുടെ 
ഉദയത്തെ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചു. നവോത്ഥാന പ്രസ്ഥാനം സാംസ്‌കാരികമായി 
ജ്ഞാനോദയചിന്തയില്‍ പരമകാഷ്ഠയെ പ്രാപിച്ചു. അതിന്റെ അത്തരമൊരു 
സമ്പന്നമായ ഒരു പ്രകടനം ഉണ്ടായത്‌ പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിലെ ഫ്രാന്‍സി 
ലാണ്‌. ദേശീയവാദം അതിന്റെ ഏറ്റവും മൂഡ്മമായ പ്രകടനം ജര്‍മ്മനിയില്‍ 
കാഴ്ചവെച്ചുകൊണ്ട്‌ ജ്ഞാനോദയ ചേതനയ്ക്കു മേല്‍ യുദ്ധം പ്രഖ്യാപി 
ച്ചു. തന്റെ പ്രസിദ്ധമായ “ജരീമ്മ രാഷ്ട്രത്തോടുള്ള പസംഗങ്ങ്‌ "ളില്‍ 
“ജര്‍മ്മന്‍കാരുടെ ചരിത്രപരമായ ലോകദാത്യം"” എന്ന സിദ്ധാന്തത്തെ 
ഫിഷ്ടെ വൈകാരികമായി ഉദ്ബോധിപ്പിച്ചു. “മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ മാതാവും 
പുനര്‍നിര്‍മ്മാതാവും” ആകാന്‍ ജര്‍മ്മന്‍ രാഷ്ട്രം നിയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു 
എന്നു പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ സാംസ്കാരിക അഹങ്കാരത്തിന്റെ ആ പ്രവാച 
കന്‍ ഉദ്ഘോഷിച്ചു: “പുതിയ രാഷ്ട്രങ്ങളില്‍ മാനവപൂര്‍ണ്ണുതയുടെ ബീജം 
നിശ്ചയമായും അടങ്ങിയിരിക്കുന്നതും അതിന്റെ വികാസം അര്‍പ്പിതമായി 
രിക്കുന്നതും നിങ്ങളിലാണ്‌.” എങ്കിലും, സാറിസ്റ്റ്‌ റഷ്യയുടെ പിന്തുണയോ 
ടുകൂടി തികഞ്ഞ നാടുവാഴിത്ത - ഏകാധിപത്യ പ്രഷ്യന്‍ ഭരണകൂടത്തിന്റെ 
കൊടിക്കു കീഴില്‍ “വിമോചനയുദ്ധം”” നടത്തപ്പെട്ടു. പ്രഷ്യന്‍ കുലീനാധി 
പത്യത്തെ അധികാരത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്നതില്‍ അത്‌ അവസാനിക്കുകയും 
ചെയ്തു. 

സാംസ്കാരിക പ്രതിലോമതയെയാണ്‌ സാംസ്കാരിക ദേശീയവാദം 
അര്‍ത്ഥമാക്കിയത്‌. അതു വംശീയ വിദ്വേഷത്തിന്റെ ജ്വാലകളെ ഈതിക്ക 
ത്തിക്കുകയും ചെയ്തു. വംശീയവിദ്വേഷം എന്ന നിന്ദ്യമായ ഈ വികാ 
രത്തെ കാല്പനികമായ ദേശസ്്‌നേഹത്താല്‍ വഞ്ചിക്കപ്പെടുകയും വഴിപിഴ 
പ്പിക്കപ്പെടുകയും ചെയ്ത ജനങ്ങളുടെ പേരില്‍ അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കു 
ന്നതിന്‌ ഉപരിവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും ചൂഷണംചെയ്തു. സംസ്കാരം ഒരു 
മനുഷ്യപൈതൃകമാണ്‌; സാംസ്കാരിക മൂല്യങ്ങള്‍ സാര്‍വലാകികമാണ്‌. 
രാഷ്ര്രീയ അതിരുകള്‍ക്ക്‌ കുറുകെ അതു പരക്കുന്നു. ആയതിനാല്‍, 
സംസ്കാരത്തിന്‌ എതിരാകാന്‍ ദേശീയവാദം നിര്‍ബന്ധിതമാണ്‌. പ്രഷ്യന്‍ 
അഹങ്കാരത്തെ സഹായിക്കുകയും ഫാസിസത്തിന്റെ അഗ്രഗാമികളെ പ്രചോ 
ദിപ്പിക്കുകയും മാത്രം ചെയ്ത ഫിഷ്ടെയുടെ സാംസ്കാരിക ദേശീയവാദ 
ത്തിന്റെ ധാരാളിത്തങ്ങള്‍ ഗോയ്ഥെയെ ” ദേശീയശത്രുത ഒരു പ്രത്യേക കാര്യ 
മാണ്‌: നാഗരികതയുടെ ഏറ്റവും താഴ്ന്ന നിലവാരത്തില്‍ അത്‌ എല്ലാ 
യ്പ്പോഴും ശക്തവും കൊടിയതുമാണ്‌” എന്ന വേദനാപൂര്‍ണ്ണമായ നിഗമന 
ത്തിലേയ്ക്ക്‌ നയിച്ചു. 


(ഫ്രാന്‍സിലാണ്‌ സാംസ്കാരിക പുരോഗതി സംഭവിച്ചത്‌ എന്നതി 
നാല്‍ അതിനെതിരെ യുദ്ധം പ്രഖ്യാപിക്കുക മാത്രമല്ല ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയവാദം 


2016 ഉരച്ച്‌ . 2016 ബര ക്യൂ 


ചെയ്തത്‌, അക്കാലത്തെ മഹാന്‍മാരായ ജര്‍മ്മന്‍കാരെ തള്ളിപ്പറയുകയും 
ചെയ്തു. ആയതിനാല്‍, കവി ഹെനേ അതിനെതിരെ പ്രതിഷേധിച്ചു: “ജര്‍മ്മനി 
സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുള്ള അത്യുല്‍കൃഷ്ടവും അതിവിശുദ്ധവുമായ ഒരു മനോഭാവ 
ത്തിനെതിരെയുള്ള മലിനമായ പ്രാകൃത കോമാളിത്തമായാണ്‌ അത്‌ ആവിര്‍ഭ 
വിച്ചത്‌. ലെസ്സിംഗ്‌, ഹെര്‍ഡര്‍, ഷില്ലര്‍, ഗോയ്ഥെ, ജീന്‍പോള്‍ എന്നിവരെ 
പ്പോലുള്ള നമ്മുടെ മഹാത്മാക്കളും സംസ്കാരമുള്ള എല്ലാ ജര്‍മ്മന്‍കാരും 
എല്ലായ്പ്പോഴും ആദരിച്ച സാര്‍വലാകികവാദത്തിനും പൊതുവായ മനു 
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ഷ്യസാഹോദര്യ സ്ഥാപനത്തിനും മനുഷ്യരാശിക്കും എതിരാണത്‌. 


ഫിഷ്ടെയുടെ മരണശേഷം ലുഡ്വിഗ്‌ ജാന്‍ ജര്‍മ്മന്‍ ദേശസ്നേഹ 
ത്തിന്റെ ആത്മീയനേതാവായി മാറി. “അഹംഭാവിയായ വിഡ്ഡിക്കോമാളി” 
എന്നാണ്‌ ബുദ്ധിമാന്‍മാരായ സഹപ്രവര്‍ത്തകര്‍ അദ്ദേഹത്തെ വിശേഷിപ്പി 
ച്ചിട്ടുള്ളത്‌. എങ്കിലും അദ്ദേഹം ജര്‍മ്മന്‍ യുവത്വത്തിന്റെ ആരാധനാവിഗ്രഹ 
മായി മാറുകയും ഒന്നിനു പിറകെ മറ്റൊന്നായി സര്‍വ്വകലാശാലകളില്‍ നിന്ന്‌ 
ഓണററി ബിരുദം സ്വീകരിക്കുകയും ചെയ്തു. ട്രൈറ്റ്ഷ്കെയെപ്പോലുള്ള 
യാഥാസ്ഥിതികനായ ഒരു ദേശീയവാദ ചരിത്രകാരനുപോലും അംഗീകരി 
ക്കാനാകാത്ത അനര്‍ഹമായ ഒരു ബഹുമതി ആയിരുന്നു അത്‌. അദ്ദേഹം 
അഭിപ്രായപ്പെട്ടു; “(പബുദ്ധമായ ഒരു ജനതയുടെ സന്തതികള്‍ക്ക്‌ ഒച്ചയെടു 
ക്കുന്ന ഒരപരിഷ്കൃതനെ തങ്ങളുടെ നേതാവായി ആദരിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന 
ഒരു സാമൂഹിക വ്യാധിയായി അതു പരിണമിച്ചു.” ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദവും 
ഇതേപോലെ വിലക്ഷണ പ്രതിഭാസങ്ങളെ ഉത്പാദിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ജനങ്ങളുടെ 
സാംസ്‌കാരിക നിലവാരത്തെ തരംതാഴ്ത്തുന്ന സാംസ്കാരിക ദേശീയത 
അങ്ങനെ ഒരു ചരിത്രാനുഭവമാണ്‌. 


കലര്‍പ്പറ്റ ജര്‍മ്മന്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ പ്രവാചകന്‍ എന്ന 
നിലയില്‍ ഫിഷ്ടെയെ ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ പരമപദത്തിലേയ്ക്കുയര്‍ത്തി. അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ “രാഷ്ട്രത്തോടുള്ള പ്രസംഗങ്ങള്‍” ജര്‍മ്മന്‍കാരുടെ ചരിത്രപര 
മായ ദാത്യം എന്ന അന്ധവിശ്വാസത്തിനു മുകളില്‍ പോഷിപ്പിക്കപ്പെട്ട ദേശ 
ഭക്തിയുടെ പാഠപുസ്തകം എന്ന നിലയില്‍ നാസി ജര്‍മ്മനിയിലെ ഓരോ 
വീട്ടിലും സൂക്ഷിച്ചിരുന്നു. ഈ കാല്പനിക സിദ്ധാന്തം കണ്ടുപിടിച്ചത്‌ ലൂഥ 
റായിരുന്നു. പിന്നീട്‌, ഫിഷ്ടെയുടെ വാഗ്ധോരണി അതിനെ ജനകീയമാ 
ക്കി. ജര്‍മ്മന്‍ ചേതനയ്ക്ക്‌ എതിരും അന്യവും എന്ന നിലയില്‍ നവോത്ഥാ 
നകാലം മുതല്‍ നുറ്റാണ്ടുകളിലൂടെ വികസിച്ച വ്യക്തിസ്വാതന്ത്ര്യം എന്ന 
സങ്കല്പത്തെ ചവിട്ടിയരയ്ക്കുന്ന കൊടിയ ഏകാധിപത്യത്തിന്‌ ആവേശ 
പൂര്‍വ്വം സ്വയം സമര്‍പ്പിക്കാന്‍ ജര്‍മ്മന്‍ ജനതയെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ ഈ 
സിദ്ധാന്തം ഹിറ്റ്‌ലറെയും അയാളുടെ സംഘത്തെയും പ്രാപ്തരാക്കി. പര 
സ്പരമൈത്രി സാമ്മാജ്യത്വവാദത്തിനെതിരായ ഫാസിസ്റ്റുകളുടെ ക്ഷുദ്രപ്ര 
സംഗങ്ങള്‍ വിപ്ലവത്തെ വിലയിടിച്ചു കാണിക്കാനുള്ള ദേശീയവാദസേവന 
ങ്ങളുടെ പട്ടികയില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്താന്‍ ജര്‍മ്മന്‍ ഭരണവര്‍ഗ്ഗത്തെ സഹായി 
ക്കുക മാത്രമാണുണ്ടായത്‌. 


24 ഷ്ാകാഥിച്‌ 
നടപ 
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ക്ലാസിക്കല്‍ ജര്‍മ്മന്‍ മാതൃകയില്‍ അസാധാരണമായി വികസിച്ചു 
വരുന്ന ഇന്ത്യന്‍ ദേശീയവാദത്തിന്‌ ജര്‍മ്മനിയുടേതില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായ 
ഒരു ഫലം കാഴ്ചവെയ്ക്കാനാവില്ല എന്ന്‌ ഈ ചരിത്രാനുഭവങ്ങള്‍ നമ്മെ 
പഠിപ്പിക്കണം. ഒരു അക്കാദമിക്‌ പ്രമേയം എന്ന നിലയിലുള്ള സാംസ്‌കാ 
രിക ദേശീയവാദം വഞ്ചനയും പിത്തലാട്ടവുമാണ്‌. പ്രായോഗികതലത്തില്‍ 
അത്‌ ഉറപ്പായ വിപത്താണ്‌. അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാനുള്ള ഒരു ന്യൂനപ 
ക്ഷത്തിന്റെ അധമതൃഷ്ണയെ ഒളിപ്പിച്ചുവെച്ച്‌ ദേശീയവാദത്തിന്റെ കാത 
ലായ അധീശഭാവത്തെ അത്‌ സ്ഥാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. (1945-ല്‍ പ്രസി 
ദ്ധപ്പെടുത്തിയ 17001൩ 01 1796900൩ എന്ന കൃതിയില്‍നിന്നുള്ള ഭാഗങ്ങള്‍. 
വിവ: എം.വി.ഹരിദാസന്‍). 
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2016 ടച്ച്‌ - 2016 ഡു 


രാഘ്ട്രം-ദേശീഖത-ഫാസ്പിസ്പം 


ഫാസിസ്റ്റ്‌ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തിന്റെ കൈവശമുള്ള സര്‍വ്വസംഹാ 
രിയും ആക്രമോല്‍സുകവുമായ മാരകായുധങ്ങളാണ്‌ രാഷ്ട്രസങ്കല്പവും 
ദേശീയവാദവും. ഫ്രഞ്ചുവിപ്ലവാനന്തരമുളള ഫ്രാന്‍സും മാര്‍ട്ടിന്‍ലൂഥര്‍ 
കിങ്ങിന്റെ റിഫോര്‍മേഷന്‍ കാലഘട്ടത്തിനു ശേഷമുള്ള ജര്‍മ്മനിയുമാണ്‌ 
ദേശീയവാദത്തിന്റെ പ്രഭവകേന്ന്രങ്ങള്‍. ഫ്രഞ്ചു വിപ്ലവാനന്തരവും മതനവീ 
കരണ കാഘഘട്ടത്തിനുശേഷവും യഥാക്രമം ഫ്രാന്‍സിലും ജര്‍മ്മനിയിലും 
രാജാവിനുണ്ടെന്ന്‌ കരുതുന്ന അഭാമാധികാരം പൊളളയാണെന്ന്‌ തെളിയി 
ക്കപ്പെട്ടു. സാമാന്യജനങ്ങളുടെ (സമൂഹത്തിന്റെ) രാഷ്ട്രീയ സംഘടനയായ 
ഭരണകൂടം ചിട്ടപ്പെടുത്തുന്നതിലും നടപ്പിലാക്കുന്നതിലും സാമാന്യജന 
ങ്ങള്‍ക്കു കൂടി പ്രാതിനിധ്യമുണ്ടാകണമെന്ന വാദം യൂറോപ്പില്‍ പൊതുവില്‍ 
ബലപ്പെട്ടുവന്നു. റൂസ്സോവിന്റെ ദൃഷ്ടിയില്‍ രാജ്യവും ഭരണകൂടവും മനു 
ഷ്യര്‍ സൃഷ്ടിച്ചതും മനുഷ്യന്റെ കൂട്ടായ ക്ഷേമത്തിനുള്ള ഉപകരണങ്ങളു 
മാണ്‌. സാമൂഹിക കരാര്‍ സിദ്ധാന്തത്തിലൂടെ റൂസ്സോ ലക്ഷ്യമായല്ല ഉപകര 
ണമോ മാര്‍ഗ്ഗമോ മാത്രമായാണ്‌ ഭരണകൂടത്തെ വിഭാവനം ചെയ്തത്‌. ഭര 
ണകൂടത്തിന്‌ കരഗതമാകുന്ന നിര്‍വ്വികാരമായ പ്രഹരശേഷി വ്യക്തിസ്വാത 
ന്ത്യത്തെ തകര്‍ത്തു കളയരുതെന്ന്‌ ലിബറല്‍ തത്വചിന്തകര്‍ക്ക്‌ നിര്‍ബന്ധ 
മുണ്ടായിരുന്നു. അതിനാലാണ്‌ രാജ്യത്തിന്‌ ദൈവികമായ രാഷ്ട്ര പരിക 
ല്പന നല്‍കുന്നതിന്‌ പകരം സെക്യൂലറായ പരികല്‍പന സാമൂഹികക 
രാര്‍ സിദ്ധാന്തത്തിലൂടെ പകര്‍ന്നു നല്‍കിയത്‌. അതിരറ്റ കാല്പനികവാദി 
യായിരുന്ന റൂസ്സോവിന്റെ നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ സ്വയമേവ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ 
ജൈവശരീര സങ്കല്പം ഒളിഞ്ഞു കിടപ്പുണ്ട്‌. പ്രപഞ്ചത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന 
ദൈവേച്ഛ, ഉത്തമമായ സമൂഹത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്നതിന്‌ രാഷ്ട്രത്തെയും വ്യ 
ക്തികളെയും പ്രയോജനപ്പെടുത്തുമെന്ന്‌ റൂസ്സോ നീരിക്ഷിക്കുന്നു. ദൈവേച്ഛ 
പ്രത്യക്ഷമായും പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ മനുഷ്യേച്ഛയിലൂടെയാണെന്ന്‌ റൂസ്സോ 
സിദ്ധാന്തിച്ചു. ജൈവരാഷ്ട്ര സങ്കല്പം ഉരുത്തിരിയുന്ന താത്വിക പശ്ചാത്ത 
ലമിതാണ്‌. ദൈവദത്തമായ ഭരണാവകാശം രാജാവിലല്ല മറിച്ച്‌ സമൂഹത്തി 
ലാണ്‌ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നത്‌ എന്നതായിരിക്കാം റൂസ്സോയുടെ വാദങ്ങളുടെ 
സാരം എന്നും നിരീക്ഷിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. 

എന്നാല്‍ റുസ്സോയുടെ വാദങ്ങളുടെ താര്‍ക്കിക പരിണതി മറ്റൊ 
ന്നായിരുന്നു. അതിഭാതികമായ അനുമതിയുള്ള, ദൈവദത്തമായ അധികാ 
രവും ലക്ഷ്യങ്ങളുമുള്ള, ആത്മീയ പിന്‍ബലമുള്ള, നന്മതിന്മകളുടെ വിശക 
ലനത്തിനപ്പുറം നില്‍ക്കുന്ന മൂര്‍ത്തമായ ഒരു രാഷ്ട്രസങ്കല്പം ! യൂറോ 


പം പ 
നട 


പ്പിൽ മുതലാളിത്തമാണല്ലേോ ഫ്യൂഡല്‍ വ്യവസ്ഥിതിയുടെ അന്തകന്‍. 
അന്നത്തെ മുതലാളിത്തം താരതമ്യേന പുരോഗമനകാരി ആയിരുന്നെങ്കിലും, 
മനുഷ്യനെ പുര്‍ണ്ണമായും സ്വതന്ത്രനാക്കുന്ന ഒരു വ്യവസ്ഥിതി ആയി 
അതിനെ സകങ്കല്പിക്കാനേ സാധ്യമല്ല തന്നെ ! അത്തരം ഒരു സമൂഹത്തില്‍ 
മുതലാളിത്തത്തിന്‌ വേരാഴ്ത്തി പടര്‍ന്നുപന്തലിക്കാന്‍ സാധ്യമാകുമായിരു 
ന്നില്ല. അതുകൊണ്ടാണ്‌ മുതലാളിത്ത വ്യവസ്ഥിതിയുടെ സംരക്ഷണചുമ 
തലയുള്ള അക്കാലത്തെ പാരമ്പര്യബുദ്ധിജീവികള്‍ ദേശീയവാദം പരമല 
ക്ഷ്യമായി കണ്ട്‌ പ്രചരിപ്പിച്ചത്‌. ദീനരും പരാജിതരും അടിമബോധമുള്ളവ 
രും നിരാശരും നിന്ദിതരും ഒറ്റപ്പെട്ടവരും ജീവിതസമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളെ നേരിടാനാ 
കാത്തവരും അപകര്‍ഷതാബോധമുളളവരും തങ്ങളേക്കാള്‍ ശക്തമായ സമ 
ഷ്ടികളോട്‌ താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുകയും തങ്ങള്‍ കരുത്തരാണെന്ന്‌ ആന 
ന്ദിക്കുകയും ചെയ്യാറുണ്ട്‌. മതം, ജാതി,വംശം എന്നിവ മാത്രമല്ല ആള്‍ദൈ 
വങ്ങളോ ശക്തമായ സംഘടനകളോപോലും നിഷ്കളങ്കമനസ്സുകള്‍ക്ക്‌ താദാ 
ത്മ്യം പ്രാപിച്ച്‌ സാക്ഷാത്കാരം നേടാനാകുന്ന ശക്തമായ സമഷ്ടികളാണ്‌. 
അത്തരം അമൂര്‍ത്തമായ പരികല്പനകളിലൊന്നായി രാജ്യസങ്കല്പത്തെ 
വളര്‍ത്തുന്നതാണ്‌ ദേശീയവാദത്തിന്റെ പ്രാഥമിക കൌശലം. ഇവിടെ ദൈവ 
മെന്നതിനെ മാറ്റിനിര്‍ത്തി ദൈവത്തിന്റെ അതിഭാതികത്വവും സ്വേച്ചാധിപ 
തിയുടെ കരുത്തും മതത്തിന്റെ ആക്രമോല്‍സുകതയും ഒത്തുചേര്‍ന്ന ഒരു 
സങ്കല്പമായി രാഷ്ട്രത്തെ വളര്‍ത്തുന്നിടത്താണ്‌ ദേശീയവാദത്തിന്റെ 
ഫാസിസത്തിലേയ്ക്കുള്ള അകല്‍ച്ച കുറയുന്നത്‌. ദേശീയവാദം ഒരിക്കലും 
ചരിത്ര സത്യങ്ങളോട്‌ സന്ധി ചെയ്യില്ല. ഉയര്‍ത്തി പെരുപ്പിച്ച ഭൂതകാലത്തിലെ 
ബിംബങ്ങള്‍ക്ക്‌ വര്‍ത്തമാനത്തില്‍ സാദൃശ്യം തിരയുന്ന വിചിത്രമായ കെട്ടു 
കഥയാണ്‌ ദേശീയവാദം! 


വ്യക്തിസ്വാതന്ത്ര്യവും സമുഹത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയസംഘടനയായ ഭര 
ണകൂടവും കൃത്യമായ അകലം പാലിച്ച്‌ ഭരണം നിര്‍വ്ൃവഹിക്കപ്പെടേണ്ടതി 
നെക്കുറിച്ച്‌ ആദ്യത്തെ വിശകലനം നടത്തിയത്‌ അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ ആയിരുന്നു. 
അദ്ദേഹം തന്റെ രാജ്യസങ്കല്പത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നു. സ്റ്റേറ്റ്‌ എന്നാല്‍, 
സ്വയം പര്യാപ്തവും മാന്യവും സന്തുഷ്ടവുമായ ജീവിതം നയിക്കുവാന്‍ 
കുടുംബങ്ങളും ജനപദങ്ങളും കൂടിചേര്‍ന്ന ഒരു ഭൂമിശാസ്ത്ര പരിധിയിലെ 
കൂട്ടായ്മ. 

ഇത്തരം സ്റ്റേറ്റ്‌ നടപ്പില്‍ വരുത്തുവാന്‍ എല്ലാവര്‍ക്കും പ്രാതിനിധ്യ 
മരുളുന്ന ഭരണകുടവും, ക്രമീകരിച്ച നിയമവ്യവസ്ഥകളും അവശ്യം വേണ്ട 
താണെന്നും അരിസ്റ്റോട്ടില്‍ സിദ്ധാന്തിച്ചു. ജനാധിപത്യത്തിന്‍റെ ഉയര്‍ന്നമു 
ല്യങ്ങള്‍ അരിസ്റ്റോട്ടിലിന്റെ കാഴ്ചപ്പാടില്‍ കലര്‍പ്പില്ലാതെ പ്രതിഫലിക്കുന്നു 
മുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ദേശീയവാദികളുടെ രാഷ്ട്രസങ്കല്പം മതങ്ങളുടെയും ഭാഷ 
കളുടെയും വംശങ്ങളുടെയും പ്രാമാണ്ൃത്തിന്‌ പ്രാമുഖ്യം നല്‍കുന്ന സങ്കു 
ചിത മനസ്സുകളെയാണ്‌ പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നത്‌. ദൈവിക പരിവേഷമണി 
യിച്ച്‌ രാഷ്ട്രത്തെ എഴുന്നള്ളിക്കുമ്പോള്‍ ഒരു പുഴുവിന്റെ പ്രാധാന്യം പോലും 
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അത്‌ മനുഷ്യന്‌ കല്പിച്ചരുളുന്നില്ല ഇറ്റാലിയന്‍ ഫാസിസത്തിന്റെ പിതാവും 
സ്വേച്ചാധിപതിയുമായിരുന്ന മുസ്സോളിനി സന്ദേഹങ്ങള്‍ക്കിട നല്‍കാതെ 
പ്രസ്താവിച്ചു: “എല്ലാം രാഷ്ട്രത്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌. യാതൊന്നും അതിനു 
പുറത്തല്ല. ഒന്നും അതിനെതിരുമായിക്കൂടാ. പൌരന്മാര്‍ക്ക്‌ കടമകളെയുള്ളൂ; 
അവകാശങ്ങളില്ല. എന്നാല്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്‌ അവകാശങ്ങളാണുള്ളത്‌, മറിച്ച്‌ 
കടമകളല്ല."” 


ഹിന്ദു തത്വചിന്തകര്‍ക്ക്‌ ഈ ചിന്താപദ്ധതി സഹസ്രാബ്ദങ്ങ 
ള്‍ക്കുമുമ്പേ കൃത്യമായി അറിയാം. എന്നും (്രാഹ്മണ-ക്ഷത്രിയ-വൈശ്യ 
അച്ചുതണ്ടിന്‌ അവകാശങ്ങളും, ശുദ്രര്‍ക്ക്‌ കടമകളും മാത്രമാണുള്ളത്‌. മനു 
ഷ്ൃത്വവിരുദ്ധമായ ഇത്തരം ആശയങ്ങളുടെയെല്ലാം പ്രഭവക്രേന്ദ്രം 
പണ്ടേയ്ക്കുപണ്ടേ ഹിന്ദുവേദാന്തങ്ങളിലാണ്‌ ദര്‍ശിക്കാനാവുക. ഉദാത്തമായ 
ചിന്തകളുടെയും മനുഷ്യസ്നേഹത്തിന്റെയും പതാകാവാഹകരായ ബുദ്ധ 
സാഹിത്യത്തെയും ജൈനസാഹിത്യത്തേയും മറികടന്ന്‌ യൂറോപ്യന്‍ മുത 
ലാളിത്തത്തിന്‌, ആഗോള മുതലാളിത്തത്തിന്‌ ഹിന്ദുവേദാന്തം പ്രിയങ്കരമാ 
കുന്ന സാഹചര്യമിതാണ്‌. അവരിന്നും കോടാനുകോടി മനുഷ്യരെ 
ആത്മീയവിഷം നല്‍കി മയക്കികിടത്തുന്ന ഹിന്ദു വേദാന്തത്തിന്റെ ശക്തി 
യില്‍ അത്ഭുതം കുറുകയാണ്‌. 


പ്രസിദ്ധ രാഷ്ര്രമീമാംസകനായ ഡോ: ഹോളണ്ട്‌ അടയാളപ്പെടു 
ത്തുന്നു; “രാജ്യമെന്നാല്‍ ഒരു നിശ്ചിത ഭൂപ്രദേശത്ത്‌ അധിവസിക്കുന്ന ജന 
തയുടെ ആഹ്ലാദകരമായ സംയോജനമാണ്‌. തങ്ങളില്‍ ഭൂരിപക്ഷഹിതത്തി 
നനുസൃതമായി തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ടവരുടെ ഭരണത്തിന്‍ കീഴിലായിരിക്കു 
മത്‌. സ്വാഭാവികമായി അഭിമുഖീകരിക്കേണ്ടുന്ന എതിര്‍പ്പുകളെ ഭൂരിപക്ഷ 
ഇച്ഛയുടെ പിന്‍ബലത്തോടെയുള്ള മറികടക്കലാണ്‌.” 


ഇങ്ങനെ ജനാധിപത്യവാദികള്‍ വിശദീകരിക്കുന്ന രാജ്യത്തെ ദേശീ 
യവാദികള്‍ ജൈവ രാഷ്ട്രമായി നിര്‍വ്വചിക്കുന്നത്‌ മറ്റൊരു വിധത്തിലായി 
രിക്കും. 


ഇറ്റാലിയന്‍ ഫാസിസത്തിന്റെ താത്വികാചാര്യനും, ദേശീയവാദിയു 
മായിരുന്ന എന്‍റിക്കോ കൊറാഡീനി രാഷ്ട്രത്തെ വിശദീകരിക്കുന്നു: 


“മാനവ ഐക്ൃത്തിന്റെ ഉത്കൃഷ്ട രൂപമാണ്‌ രാഷ്ട്രം. അത്‌ പൌര 
ന്മാരുടെ ആകെത്തുകയല്ല. മറിച്ച്‌ അതൊരു ജൈവഘടനയാണ്‌; ഭൂത- 
ഭാവിവര്‍ത്തമാന തലമുറകളെയെല്ലാം ആശ്ശേഷിക്കുന്ന ഒരു നിഗുഡ്മാത്മക 
ശരീരമാണത്‌. വ്യക്തി അതിന്റെ ഒരു ക്ഷണികഘടകം മാത്രം, വ്യക്തിയുടെ 
പരമമായ കര്‍ത്തവ്യം അതിനോട്‌ കടപ്പെട്ടിരിക്കുക എന്നതാണ്‌. ”” 


ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ ഉയര്‍ത്തിപ്പിടിക്കുന്ന ജൈവരാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തിന്റെ 
ഉത്തമവിശദീകരണമാണിത്‌. പിതൃരാജ്യസങ്കല്പവും മാതൃരാജ്യസങ്കല്പ 
വുമെല്ലഠാം ഉദാത്തമെന്ന്‌ ക്ഷണികമായി തോന്നിയേക്കാമെങ്കിലും, 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യ ബോധത്തോടെ വിശകലനം ചെയ്താല്‍ അങ്ങേയറ്റത്തെ മനു 


വറ്ക_ാകാഥിവ്‌ 
ടട 


ഷ്യവിരുദ്ധവും ജനാധിപത്യവിരുദ്ധവുമായ പരികല്പനകളാണിവയെന്ന്‌ 
കാണാന്‍ പ്രയാസമില്ല. ഇത്തരം ചിന്താഗതി മനുഷ്യരെ ഉന്‍മത്തരും മുന്‍വി 
ധിയുള്ളവരുമാക്കി തീര്‍ക്കും. അവര്‍ മറ്റ്‌ സംസ്‌കാരങ്ങളെ മ്ശേച്ചമെന്നും അപ 
രിഷ്കൃതമെന്നും തരംതാഴ്ത്തും. മനുഷ്യനില്‍ കലാപവാസനയുണര്‍ത്തു 
കയും ഭരണകൂടത്തെ ആക്രമോല്‍സുകമാക്കുകയും ചെയ്യും. വെട്ടിപിടു 
ത്തത്തിന്റെയും യുദ്ധ വെറിയുടെയും താത്വികവിശദീകരണമായ ദേശീയ 
വാദവും ജൈവ രാഷ്ര്രസങ്കല്പവും തന്നെയാണ്‌ ഫാസിസത്തിന്റെ ആധാ 
രശിലകള്‍. 


ഇറ്റാലിയന്‍ സാമുഹികശാസ്ത്രജ്ഞനായ വില്‍ഫ്രഡോ പരെറ്റൊ 
രാഷ്ര്ര സങ്കല്പത്തിന്‌ കുറച്ചുകൂടി വ്യക്തത കൈവരുത്തി. ഭൂമിയില്‍ ദൈവ 
ത്തിന്റെ അഭിലാഷങ്ങളാണ്‌ രാഷ്ട്രങ്ങള്‍. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ അഭിലാഷം മാത്ര 
മായിരിക്കണം ജനങ്ങള്‍. ദേശീയവാദത്താല്‍ പ്രചോദിതരായ, ഉയര്‍ന്നുചി 
ത്തിക്കുന്ന ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ക്ക്‌ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ അഭിലാഷത്തെ ഗ്രഹിക്കുവാ 
നാകും. സാധാരണ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതസ്സാദ്ധ്യമാണ്‌ ! ആയതിനാല്‍ അവര്‍ 
ഒരു വിട്ടുവീഴ്ചയുമില്ലാതെ ഭരണകൂടത്തിന്‌ കീഴടങ്ങി, അനുസരിച്ച്‌ കഴി 
യണം. 1869-1870 കാലത്തെ ആസ്ട്രിയന്‍ അധിനിവേശവും, അതിനെതിരെ 
ഇറ്റലിയില്‍ നടന്ന ചെറുത്തുനില്‍പ്പുകളുമാണ്‌ ഇറ്റലിയില്‍ ദേശീയവാദ 
ത്തിന്റെ വിത്തുമുളപ്പിച്ചത്‌. ഇറ്റലിയുടെ സ്വത്ന്ത്രയയൃസമര നായകരായിരുന്ന 
ഗാരിബാള്‍ഡിയുടെയും മസ്സീനിയുടെയും ജീവചരിത്രങ്ങള്‍ ഇറ്റലിയിലെ 
ദേശീയവാദികളുടെ വേദ്രധഗ്രന്ഥങ്ങളായിരുന്നു. മസ്സീനിയുടെ ജീവചരിത്രം 
ഹിന്ദിയിലേക്ക്‌ തര്‍ജ്ജമ ചെയ്തത്‌ ഹിന്ദു ഫാസിസ്റ്റുകളുടെ താത്വികാചാ 
രൃനായ വീരസവര്‍ക്കറായിരുന്നുവെന്നത്‌ തികച്ചും യാദൃച്ഛികമല്ല. 


പക്ഷെ സമൂഹത്തെയും രാഷ്ട്രത്തെയും പറ്റി വിശദീകരിക്കു 
മ്പോഴും വിശകലനം ചെയ്യുമ്പോഴും മസ്സീനി കുറെക്കൂടി യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 
ബോധം പ്രകടിപ്പിക്കുന്നുണ്ട്‌. മസ്സീനിയുടെ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ റുസ്സോയുടെ 
ആശയങ്ങളോട്‌ സാമ്യത പുലര്‍ത്തുന്നു. വ്യക്തികള്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ പിതൃ 
രാജ്യത്തോട്‌ സ്‌നേഹവും കൂറും വിധേയത്വവും അവശ്യം വേണ്ടുന്നതാ 
ണെന്ന്‌ വാദിക്കു മ്പോഴും ഒരു ജൈവരാഷ്ര്രസങ്കല്പം മസ്സീനി വച്ചു 
പുലര്‍ത്തുന്നില്ല. അദ്ദേഹം വിശദീകരിക്കുന്നു: “രാജ്യമെന്നാല്‍ ഒരു 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ഉദാത്തമായ ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കു വേണ്ടിയുള്ള മനുഷ്യരുടെ 
സ്‌നേഹത്തിലടിസ്ഥാനപ്പെടുത്തിയുളള കൂട്ടായ്മയാകുന്നു. ഇവിടെ 
രാജ്യത്തെ അവഗണിക്കുകയെന്നാല്‍ ലക്ഷ്യത്തിനു വേണ്ടി അധ്വാനിക്കു 
ന്നവരെ അവമമതിക്കലാകുന്നു. രാഷ്ര്രത്തെ അവഗണിക്കുയെന്നാലോ, 
യഥാര്‍ത്ഥലക്ഷ്യത്തിലെത്താനുള്ള ഉപകരണത്തെ തന്നെ നഷ്ടപ്പെടുത്തലാ 
കുന്നു.” 

ഇപ്രകാരം റൂസ്സോവിനെപ്പോലെതന്നെ മസ്സീനിയും രാഷ്ട്രത്തെ പര 
മമായ ലക്ഷ്യമായല്ല വീക്ഷിക്കുന്നത്‌, മറിച്ച്‌ മനുഷ്യക്ഷേമത്തിനുള്ള ഉപക 


2016 മട്രച്ച്‌ - 2016 ബര ക്രാ? 


രണമായാണെന്ന്‌ വ്യക്തമാക്കുന്നു. രാഷ്ട്രത്തെ ഒരാദ്ധ്യാത്മികസത്ത എന്ന 
നിലയില്‍ വീണ്ടും അവതരിപ്പിച്ചത്‌ ഇറ്റലിയിലെ ഫാസിസ്റ്റ്‌ പാര്‍ട്ടിയുടെ രൂപീ 
കരണത്തോടെയാണ്‌. ഫാസിസ്റ്റ്‌ ദാര്‍ശനികനും മുസ്സോളിനിയുടെ സഹ 
പ്രവര്‍ത്തകനുമായിരുന്ന ജിയോവന്നി ജന്‍ടൈല്‍ വികസിപ്പിച്ചെടുത്ത രാഷ്ട്ര 
സങ്കല്പം പരിശോധിക്കാം. അദ്ദേഹം അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു: 


ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാഷ്ട്രം, മതമടക്കമുള്ള എല്ലാ അദ്ധ്യാത്മികമൂല്യങ്ങ 
ളേയും ആശ്ലേഷിക്കുകയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുകയും ചെയ്യുന്നു. മറ്റൊരു പരമാ 
ധികാരശക്തിക്ക്‌ ഇടം നല്‍കുന്ന രാഷ്ട്രം ആത്മഹത്യ ചെയ്യുകയാണ്‌. 
ആത്മീയമായതെല്ലാം സ്വതന്ത്രമാണ്‌. പക്ഷെ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ പരമാധികാര 
ശക്തിക്കകത്താണെന്ന്‌ മാത്രം.” (ഫാസ്സിസവും സംസ്കാരവും) 


ഇവിടെ മനുഷ്യസ്നേഹികളും സംസ്കാരികപ്രവര്‍ത്തകരും പുരോ 
ഗമനവാദികളുമെല്ലാം ചോദിക്കാനിടയുള്ള ചോദ്യമിതായിരിക്കും: ഇപ്പറയുന്ന 
രാഷ്ദ്രസങ്കല്പത്തില്‍ വ്യക്തിയുടെ സ്ഥാനമെവിടെയാണ്‌ ? അതിനു ഫാസി 
സ്റ്റുകളുടെ മറുപടി ലോകത്തെല്ലായിടത്തും സമാനമായിരുന്നു. വ്യക്തി ഒരു 
സാരമായ ഘടകമല്ല; അവന്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ബലിക്കല്ലില്‍ സ്വയമര്‍പ്പിക്കേ 
ണ്ടവനാകുന്നു ! 

ഇറ്റലിയില്‍ ഇപ്രകാരം മുന്നേറിയ ദേശീയവാദവും രാഷ്ട്രസങ്ക 
ല്പവും ജര്‍മ്മനിയില്‍ ആക്രമോല്‍സുകമായ ദാര്‍ശനിക സമീപനമാണ്‌ സ്വീ 
കരിച്ചത്‌. 

മതനവീകരണത്തെത്തുടര്‍ന്ന്‌ ജര്‍മ്മനിയില്‍ ദൈവദത്തമായ അധി 
കാരം രാജാവിനല്ല മറിച്ച്‌ രാജ്യത്തിനാണ്‌ എന്നൊരു ചിന്താഗതിയ്ക്ക്‌ പ്രാമാ 
ണ്യം കൈവന്നു. അതിന്നും വളരെമുമ്പുതന്നെ ജര്‍മ്മന്‍ വര്‍ഗ്ഗത്തെക്കുറിച്ചും 
അവരുടെ ദൈവികദായത്യത്തെക്കുറിച്ചുമെല്ലാം പതിനെട്ടാം നൂറ്റാണ്ടിലെ 
ജര്‍മ്മന്‍ ദാര്‍ശനികനായിരുന്ന യോഹാന്‍ ഫിഷ്ടെ പറഞ്ഞുവച്ചിരുന്നു. 
സാധാരണ തീരയ്രദേശീയവാദികളുടെ ശൈലിയില്‍ തന്നെയുള്ള സ്വന്തം 
സംസ്‌കാരത്തിനെ സംബന്ധിക്കുമ്പോള്‍ യുക്തിഭ്ര്രമല്ലാത്ത പുക്ഴത്തലും, 
ഇതര സംസ്‌കാരങ്ങളെ സംബന്ധിക്കുമ്പോള്‍ സത്യസന്ധതയില്ലാത്ത ഇക 
ഴ്ത്തലും തന്നെയായിരുന്നു ഫിഷ്ടെയുടെ സ്യ്രദായവും. ഫിഷ്ടെയുടെ 
അഭിപായത്തില്‍ ജര്‍മ്മനി ദൈവത്താല്‍ തിരഞ്ഞെടുക്കപ്പെട്ട രാഷ്ട്രമാകു 
ന്നു. ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ ഉത്കൃഷ്ടരായ വര്‍ഗ്ഗമാകുന്നു. അവരുടേത്‌ വെറുമൊരു 
ജീവിതമല്ല. അവര്‍ക്കൊരു ദൈവികദയത്യം കൂടിയുണ്ട്‌. കടുത്ത മതവി 
ശ്വാസിയായിരുന്ന ഫിഷ്ടെയുടെ നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ജര്‍മ്മനിയുടെ പൊതു 
ബോധത്തിന്റെ നിലവാരം കുറയ്ക്കുന്നതിന്‌ കുറച്ചൊന്നുമല്ല കാരണമായി 
തീര്‍ന്നത്‌. ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയബോധത്തെ തട്ടിയുണര്‍ത്താന്‍ മറ്റ്‌ സംസ്കാര 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ നേരെ ശകാരം ചൊരിയുന്നതാണ്‌ ഫിഷ്ടെയുടെ ശൈലി. “ബദ്ധി 
കമായ ഓഒന്നത്യവും സാംസ്കാരികമായ ഉന്നതിയും ജര്‍മ്മനിയ്ക്ക്‌ മാത്രമ 
വകാശപ്പെട്ടതാണ്‌ ആദിമജനത ജര്‍മ്മന്‍ വംശമാകയാല്‍ മറ്റെല്ലാവംശങ്ങളും 


ര പി ദ്ാകാച്ചിച്‌ 
ടാ 


അതില്‍ നിന്നുത്ഭവിച്ചതാണ്‌ ! ലോകത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കാനും ഭരിക്കാനും 
ദൈവം ജര്‍മ്മന്‍ ജനതയെ തിരഞ്ഞെടുത്തിരിക്കുന്നു. മറ്റു ജനതകള്‍ പ്രത്യേ 
കിച്ചും, (ഫ്രഞ്ചുകാര്‍ സ്വഭാവഗുണമില്ലാത്തവരാണ്‌. ദൈവഭക്തിയും തന്‍നി 
മിത്തമുള്ള ആന്തരിക പരിശുദ്ധിയും ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ക്ക്‌ മാത്രമെ ഉള്ളൂ ! 
ഭാതികവാദികളും ഇന്ദ്രിയാസക്തനേരുമാണ്‌ ഫ്രഞ്ചുകാര്‍. കാപട്യവും 
വഞ്ചനയുമാണ്‌ അവരുടെ ദേശീയ സ്വഭാവം. ജ്ഞാനോദയം 
(ല്‍ ബണ൦ണബ) ദൈവനിന്ദയും ബുദ്ധികെട്ട സ്വതന്ത്രചിന്തയും മാത്രമാണ്‌!” 


അങ്ങനെ യാതൊരുവിധ അടിസ്ഥാനമോ ശാസ്ത്രീയതയോ സത്യ 
സന്ധതയോ ഇല്ലെങ്കിലും അക്കാലത്തെ ജര്‍മ്മനിയുടെ ദേശീയ പ്രതിജ്ഞ 
കളില്‍പ്പോലും ഫിഷ്ടെയുടെ സ്വാധീനം തെളിഞ്ഞുകാണാമായിരുന്നു. മത 
ത്തിനെയും ഫ്യൂഡല്‍ വ്യവസ്ഥയേയും ഒരുപോലെ കടന്നാക്രമിച്ച ഫ്രഞ്ചു 
വിപ്ലവവും ജ്ഞാനോദയവും പാരമ്പര്യദാര്‍ശനികനായിരുന്ന ഫിഷ്ടെയെ 
പ്പോലൊരു മതവിശ്വാസിയ്ക്ക്‌ ദഹിക്കാവുന്നതിനും അപ്പുറത്തായിരുന്നു. 
ഫ്രഞ്ചുവിപ്ലവക്കാലത്ത്‌ ജീവിച്ചിരുന്നയാളായിരുന്നു യോഹാന്‍ ഫിഷ്ടെ 
എന്നത്‌ സ്മരണീയമാണ്‌. 

പത്തൊമ്പതാം നൂറ്റാണ്ടിന്റെ അന്ത്യപാദത്തില്‍ ജര്‍മ്മന്‍ ദേശീയ 
വാദം ശക്തിയാര്‍ജ്ജിക്കുന്നതിന്‌ കാരണമായി തീര്‍ന്നത്‌ 1870-71 ലെ ഫ്രഞ്ച്‌ 
ജര്‍മ്മന്‍ യുദ്ധമായിരുന്നു. മറ്റൊരു രാജ്യത്തോട്‌ യുദ്ധം ചെയ്യുമ്പോള്‍ ദേശീ 
യവാദം ഉദ്ദീപിക്കപ്പെടുമെന്നതൊരു ചരിത്ര യാഥാര്‍ത്ഥ്യമാണ്‌. അത്തരം യുദ്ധ 
ങ്ങളിലെ വിജയം ദേശീയതയെ ആക്രമോല്‍സുകമാക്കുകയും പരാജയം 
പ്രതികാരവാഞ്ഛയുളള ദേശീയതയെ നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്യുമെന്നതിന്‌ 
ചരിത്രം സാക്ഷി. എന്നാല്‍ ഫാസിസത്തിന്റെ താത്വികാചാര്യനായ നീത്ഷേ 
ദേശീയതയെ ഒട്ടും ഗൌരവമായി കണക്കിലെടുത്തിരുന്നില്ല. ഒട്ടൊരു അവ 
ജ്ഞയോടെയാണ്‌ നീഷേ ദേശീയ വാദത്തെ നോക്കിക്കണ്ടത്‌. നീഷേ 
പറഞ്ഞു: “ദേശീയവാദം യൂറോപ്പിനെ ഗുരുതരമായി ബാധിച്ചിട്ടുളള ഒരു 
ഞരമ്പു രോഗമാണ്‌. ആ ഞരമ്പുരോഗത്താല്‍ ജര്‍മ്മന്‍കാര്‍ അവരുടെ സ്വാ 
തന്ത്ര്യയുദ്ധങ്ങളിലൂടെ യൂറോപ്പിന്റെ തന്നെ അര്‍ത്ഥത്തേയും ധിഷണയേയും 


7 ൭൭ 


നശിപ്പിച്ചു. അവര്‍ അതിന്റെ ഗതി മുട്ടിച്ചിട്ടുമുണ്ട്‌. 


പകരം അധികാരം പിടിച്ചെടുക്കാന്‍ എന്തിനേയും മാര്‍ഗ്ഗവും ഉപ 
കരണവുമാക്കാമെന്നതായിരുന്നു നീഷേവിയന്‍ തത്വചചിന്തകളുടെ സാരം. 
ദൈവത്തിന്റെ അസ്തിത്വത്തെ പൂര്‍ണ്ണമായും നിരാകരിച്ച നീഷേ അധികാരം 
പിടച്ചടക്കാനും കരഗതമായ അധികാരം നിലനിറുത്താനും ജനതയെ അടി 
ച്ചമര്‍ത്താനും എതിര്‍പ്പുകളെ തച്ചുതകര്‍ക്കാനുമുതകുന്ന മാരകശേഷിയുള്ള 
ഒരായുധമായാണ്‌ മതത്തെ നോക്കിക്കണ്ടത്‌. അപ്രകാരം അധികാരം പിടി 
ച്ചടക്കാന്‍ ശേഷിയുള്ള അതിമാനുഷന്‍ സമൂഹത്തിന്‌ നല്ലതേ വരുത്തുവെന്ന്‌ 
നീഷേ സിദ്ധാന്തിക്കുന്നു. കരുത്തില്‍ നിന്നുദ്ഭവിക്കുന്നതെല്ലാം ഉജ്ജ്വലവും 


ശ്രേഷ്ഠവുമായിര്‌ ക്കും. 
ടട 31 
2016 ഒ6ര്‍ച്ച്‌ - 2016 ബര. ക്‌” 


അധികാരത്തിനുവേണ്ടി മതത്തെ എപ്രകാരം പ്രയോജനപ്പെടുത്താ 
മെന്ന്‌ നീഷെ വിശദീകരിക്കുന്നു: “ബുദ്ധിയും കൌശലവും ചേര്‍ന്ന്‌ ഒരു ഭര 
ണവംശത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്ന, ഭരിക്കുവാന്‍ സജ്ജരും വിധിക്കപ്പെട്ടവരുമായ, 
ശക്തരും സ്വത്ര്തരുമായവരുടെ കൈയിലെ ആയുധമാണ്‌ മതം. അവര്‍ക്ക്‌ 
എതിര്‍പ്പിനെ മറികടന്ന്‌ ഭരിക്കാന്‍ സഹായിക്കുന്ന ഒരായുധമാണ്‌ മതം. മതം 
കീഴടക്കപ്പെട്ട ഭരണാധികാരികളെ ബന്ധനസ്ഥരാക്കാനും ഭരണാധികാരിക 
ളോട്‌ അനുസരണക്കേട്‌ കാണിക്കുവാന്‍ ച്രേരിപ്പിക്കുന്ന മനസ്സാക്ഷിയെ 
ഞെക്കികൊല്ലാനും സഹായിക്കുന്നു. മതം പല ഉപാധികളില്‍ ഒന്നായിരി 
ക്കുന്നതിനു പകരം സ്വയം ഒരു ലക്ഷ്യമാകാനും പരമാധികാരം കൈക്കലാ 
ക്കാനും ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ അത്‌ എല്ലായ്പ്പോഴും ദോഷഫലമുളവാക്കുന്നു”. 
(013990൩0 ഉാഠര്‍ ൧൪ ഡി) 


ഇവിടെ ദേശീയവാദികള്‍ മതത്തിന്റെ അമൂര്‍ത്തമായ സത്തയെ 
രാഷ്ട്രത്തിന്‌ സൃഷ്ടിച്ചു നല്‍കിയ ജൈവശരീരത്തില്‍ ചാലിച്ചെടുത്താണ്‌ 
അവരുടെ രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തെ ഉരുക്കിയെടുക്കുന്നത്‌. തന്മൂലം ദൈവത്തിന്റെ 
അദ്ധ്യാത്മിക പിന്‍ബലവും ഒരു ജനതയുടെ ഭ്രാന്തന്‍ ആവേശവും രാഷ്ട്ര 
ശരീരത്തില്‍ അനിര്‍വ്വചനീയമായ തോതില്‍ ആവാഹിക്കപ്പെടുന്നു. അത്‌ 
രാജ്യത്തിന്റെ നന്മയുടെ വശങ്ങളെ ചോര്‍ത്തിക്കളയുന്നു. തന്നോട്‌ അഭി 
(രായ ഐക്യം വെളിപ്പെടുത്താത്തവനെ ശത്രുവായി പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന. 
ദേശീയവാദം ശക്തി പ്രാപിക്കുന്നതോടെ അത്‌ സാമ്്മാജ്യത്വവാദമായി മാറു 
കയും ദേശീയവാദത്തിനുള്ളിലുറഞ്ഞ്‌ കിടക്കുന്ന ഇതര സംസ്്‌കാരങ്ങളോ 
ടുള്ള അവജ്ഞയും വെറുപ്പും യുദ്ധവെറിയും പുറത്ത്‌ വരികയും ചെയ്യും. 
ഫാസിസത്തിന്റെ ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ അപ്പോസ്തലന്‍ മൂസ്സേളിനി 
പ്രഖ്യാപിച്ചു: “സാ്രാജ്യത്വവാദം സനാതനവും അപരിവര്‍ത്തനീയവുമായ 
ജീവിത നിയമമാണ്‌. സമാധാനമെന്നത്‌ അസംബന്ധമാണ്‌; അല്ലെങ്കില്‍ 
താല്‍ക്കാലികമായ യുദ്ധവിരാമം മാത്രമാണത്‌.” 


ദേശീയവാദം അവാസ്തവമായ ബിംബങ്ങളെയും മിത്തുകളെയും 
ചരിത്രത്തില്‍ തിരുകികയറ്റുകയും ചരിത്രത്തെ തങ്ങളുടെ ദേശീയതയ്ക്ക്‌ 
അനുകൂലമായി അപനിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്യും. ഭരണകൂടങ്ങള്‍ വിദ്യാഭ്യാ 
സപദ്ധതികളിലൂടെ തലമുറകളിലേയ്ക്ക്‌ അസത ങ്ങളും അര്‍ദ്ധസത്യങ്ങളും 
വ്യാപിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. ദേശീയവാദം മനുഷ്യ സ്‌നേഹത്തിന്റെ ഉറവു 
കളെ വറ്റിക്കുകയും ലോകത്തെ നീതിപൂര്‍വ്വം നോക്കിക്കാണാനുള്ള സമ 
ത്വബോധത്തെ നശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യും. വ്യക്തിസ്വാത്ന്്ര ത്തെയും ആവി 
ഷ്കാര സ്വാതന്ത്ര്യത്തെയും ശ്വാസംമുട്ടിയ്ക്കും. മുന്‍വിധികളോടെ 
ലോകത്തെ നോക്കിക്കാണാന്‍ ഭരണകൂടത്തെ സമ്മര്‍ദ്ദപ്പെടുത്തും. കലര്‍പ്പറ്റ 
ദേശീയവാദം പൊതുബോധത്തെ സങ്കുചിതമാക്കി തരംതാഴ്ത്തി മലീമസ 
മാക്കും. എല്ലാത്തരം അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളെയും ന്യായീകരിക്കും. ദേശീയ 
വാദികള്‍ രാജ്യമെന്നും രാഷ്ട്രമെന്നുമുള്ള പരികല്പനകളെ ഇടം മാറിയു 


പം പ 
ടട 


പയോഗിച്ച്‌, സമൂഹത്തെ ആശയക്കുഴപ്പത്തിലാക്കാറുണ്ട്‌. രാജ്യസങ്കല്പ 
ത്തേയും രാഷ്ര്രസങ്കല്പത്തെയും താരതമ്യം ചെയ്തു പരിശോധിക്കേണ്ട 
തുണ്ട്‌. 

ഒരു രാജ്യം രൂപപ്പെടുന്ന ഭൂമിശാസ്ത്രപരവും സാമൂഹികവും 
സാംസ്‌കാരികവും ചരിത്രപരവുമായ കാരണങ്ങളെ സംബന്ധിച്ചായി 
രിയ്ക്കാം ഒരു പക്ഷെ ചരിത്രത്തില്‍ ഏറ്റവുമധികം പഠനങ്ങള്‍ നടന്നിരി 
ക്കുക ! സാമൂഹികശാസ്ത്രജ്ഞര്‍ക്കും തത്വചിന്തകര്‍ക്കും ചരിത്രഗവേഷ 
കര്‍ക്കും രാഷ്ട്രമീമാംസകര്‍ക്കും ഒരു പോലെ താല്പര്യം ജനിപ്പിക്കുന്ന 
താണ്‌ പ്രസ്തുത വിഷയങ്ങള്‍. 


രാജ്യങ്ങളുടെ ഉദ്ഭവം എന്നാണ്‌, എങ്ങനെയായിരിയ്ക്കാം എന്നത്‌ 
ഇന്നും ദുരൂഹമാണ്‌. ഇതു സംബന്ധിച്ച്‌ ധാരാളം വാദഗതികള്‍ നിലവിലുണ്ട്‌; 
എങ്കിലും കൃത്യമായ ഒരുത്തരത്തിനായി ചരിത്രഗവേഷകരും നരവംശശാ 
സ്ത്രജ്ഞരും സാമൂഹൃശാസ്ത്രജ്ഞരും ഇന്നും കഠിനപരിശ്രമം നടത്തിവ 
രുന്നു. സാമൂഹിക ശാസ്ത്രജ്ഞന്‍ ഗിതക്രിസ്റ്റ്‌ എളിമയോടെ സമ്മതിക്കുന്നു: 
““ഏതുസാഹചര്യത്തിലാണ്‌, എന്തിന്റെ പരിണിതഫലമായാണ്‌, ചരിത്രത്തിന്റെ 
ഏതുഘട്ടത്തിലാണ്‌ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ രാഷ്ദ്രീയാവബോധം രൂപപ്പെട്ടതെന്നോ, 
രാജ്യം രൂപംകൊണ്ടതെന്നോ എന്ന കാര്യത്തില്‍ നമ്മള്‍ക്കറിയാവുന്നത്‌ 
നന്നെ ചെറുതാണ്‌; അല്ലെങ്കില്‍ ഒന്നുമറിയില്ല എന്നതാണ്‌ സത്യം.” 


ശാസ്ത്രഗവേഷണങ്ങള്‍ വികസിച്ചിട്ടില്ലാത്ത കാലങ്ങളില്‍ എല്ലാ 
വരും ഭൂമിയെ സൃഷ്ടിച്ചതെന്നപ്പോലെ തന്നെ രാജ്യങ്ങളെയും ദൈവം 
സൃഷ്ടിച്ചതാണെന്ന്‌ വിശ്വസിച്ചു. ഭുമിയില്‍ ദൈവത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയാകട്ടെ 
രാജാവും! അതുകൊണ്ട്‌ തന്നെ ഭരണകൂടത്തെ പൌരോഹിത്യം താങ്ങി 
നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ പൌരോഹിത്യം നിലനില്‍ക്കേണ്ടത്‌ രാജാവിന്റെ (ഭരണകൂ 
ടം) ആവശ്യവുമായിരുന്നു. ദിവ്യോദ്ഭവ സിദ്ധാന്തത്തെ ശാസ്ത്രീയ ചിന്താ 
ഗതിയുള്ളവര്‍ അംഗീകരിക്കുന്നില്ല. ഗോത്രങ്ങള്‍ വികസിച്ചു വരുമ്പോളു 
ണ്ടാകുന്ന ഘട്ടങ്ങളിലെ സംഘട്ടനങ്ങളുടെ സ്വഭാവിക പരിണിതഫലമായി 
ഓരോ ഗ്രോത്രങ്ങളും താന്താങ്ങളുടെ ഭൂപരിധി നിശ്ചയിക്കുകയും തങ്ങ 
ളുടെ പൊതുക്ഷേമവും ആഭ്യന്തരസുരക്ഷയും ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതിനായി 
പൊതുനിയമങ്ങള്‍ രൂപപ്പെടുത്തിയതും ഭരണാധിപനെ തിരഞ്ഞെടുത്തതു 
മാകാം രാജ്യത്തിന്റെ ആദ്യകാലരൂപം. ഇവിടെ സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയ 
രൂപത്തെയാണ്‌ രാജ്യമെന്ന്‌ വ്യവഹരിക്കുന്നത്‌. രാജ്യത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തികള്‍ 
നിര്‍വ്വഹിക്കാനുള്ള ഉപകരണം എന്ന നിലയ്ക്കാണ്‌ ഭരണകൂടം എന്ന പദ 
മുപയോഗിക്കുന്നത്‌. 

സാമൂഹികകരാര്‍ സിദ്ധാന്തം, ബലസിദ്ധാന്തം അങ്ങനെ ഒട്ടനവധി 
സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ നിലവിലുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ആധുനിക കാലഘട്ടത്തില്‍, താത്വി 
കമായ വിശകലനവും പ്രായോഗികമായ അനുഭവങ്ങളും വെച്ച്‌ രാജ്യം 
എന്താണ്‌, എന്തിനു വേണ്ടിയാണ്‌, എന്തുചെയ്യാം, എന്തു ചെയ്തുകൂടാ 
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എന്നിങ്ങനെയുളള രാഷ്ര്രമീമാംസാപരമായ കാര്യങ്ങളില്‍ വ്യക്തതയും 
കൃത്യതയും കൈവരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. രാജ്യങ്ങളുടെ ഉദ്ഭവത്തെ പ്രസിദ്ധ രാഷ്ട്ര 
മീമാംസകനായ ഗാമെര്‍ ഇപ്രകാരം ക്രോഡീകരിക്കുന്നു: “രാജ്യമെന്നത്‌ 
ദൈവമെന്ന അദൃശൃശക്തിയുടെയോ മറ്റേതെങ്കിലും അഭാമശക്തികളു 
ടെയോ കൊത്തുപണിയല്ല ! സംഘട്ടനങ്ങളുടെയോ സംയോജനങ്ങളുടെയോ 
അസ്വഭാവിക പരിണതിയല്ല. കുടുംബങ്ങളുടെ ക്രമാനുഗത വളര്‍ച്ചയുടെ 
പരിണതിയല്ല. മറിച്ച്‌ ചരിത്രത്തിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായതും അനിവാര്യമായതു 
മായ വളര്‍ച്ചയുടെ ഫലമാണ്‌. അഥവാ പരിണാമത്തിന്റെ സ്വഭാവികഫല 
മാണ്‌ രാജ്യം. അത്‌ ഘട്ടം ഘട്ടമായുള്ള മെച്ചപ്പെടുത്തലുകളും ക്രമമായ 
തിരുത്തലുകളുമാണ്‌. അപരിഷ്‌കൃതാവസ്ഥയില്‍ നിന്ന്‌ രാജ്യം മുന്നോട്ട്‌ 
പോകുന്നതിനും പുതിയനിയമങ്ങള്‍ രൂപം കൊള്ളുന്നതിനും ഗോത്രം, മതം, 
യുദ്ധം, രാഷ്ട്രീയാവബോധം അങ്ങനെ ഒട്ടനവധി കാരണങ്ങളുണ്ട്‌.” 


രാജ്യത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തനമണ്ഡലങ്ങള്‍ ഏതുവിധമാണ്‌ നിലകൊ 
ള്ളേണ്ടത്‌ എന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ പൊതുവില്‍ സാമൂഹികശാസ്ത്രജ്ഞരും 
രാഷ്ട്രമീമാംസകരും എത്തിച്ചേരുന്ന നിഗമനങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ ഒന്ന്‌ കണ്ണോ 
ടിക്കാം. 

രാജ്യത്തിന്റെ അധികാരങ്ങൾക്ക്‌ പരിധിയുണ്ടായിരിക്കണം എന്ന 
ആശയം സ്വേച്ഛാധിപതികള്‍ക്കും ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ക്കും ഒരു കാരണവശാലും 
ഉള്‍ക്കൊളളാനാകില്ല. എങ്കിലും ജനാധിപത്യത്തിന്റെ ഉയര്‍ന്ന മൂല്യങ്ങള്‍ക്ക 
നുസരിച്ച്‌ രാജ്യത്തിന്റെ അധികാരങ്ങൾക്ക്‌ കൃത്യമായ പരിധിയുണ്ടായിരി 
ക്കണം. വിശ്രുതരാഷ്ട്രമീമാംസകനായിരുന്ന മാക്‌ഐവര്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ഗ്രന്ഥമായ മോഡേണ്‍ സ്റ്റേറ്റില്‍ വിശദീകരിക്കുന്നു: “പ്രാഥമികമായും ഭര 
ണകുടം ഒരുപകരണമാണ്‌. അത്‌ അതിന്റെ അധികാരപരിധികള്‍ നിര്‍വ്വചി 
ക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. അതിന്‌ സമൂഹത്തിന്റെ ആചാരങ്ങളെയും, സ്യ്രദായങ്ങ 
ളെയും മാനിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. ഉയരാനിടയുളള പ്രതിരോധങ്ങളെപ്പറ്റി ഭയക്കേ 
ണ്ടതുണ്ട്‌. സാമൂഹ്യജീവിയായ മനുഷ്യന്റെ മറ്റുപകരണങ്ങളുടെ (മതം, 
രാഷ്ര്രീയാഭിപ്രായങ്ങള്‍, കല, സാഹിത്യസാംസ്‌കാരിക മേഖലകള്‍) നില 
നില്‍പ്പിനെ ഉറപ്പുവരുത്തേണ്ടതുണ്ട്‌. രാജ്യം സാര്‍വ്വത്രികമാകാം, എന്നാല്‍ 
സര്‍വ്വശക്തമാകരുത്‌. ഒരു മനുഷ്യജീവിതത്തിന്റെ സകല ആവശ്യങ്ങളും 
ഒരുപകരണത്തില്‍ കേന്ന്രീകരിക്കാനാവുമോ ? കോടാലി ശക്തമായ ഒരുപ 
കരണമാണെങ്കിലും ആരും കോടാലി കൊണ്ട്‌ നഖം വെട്ടാറില്ലല്ലോ ? നിശ്ച 
യമായും, രാജ്യത്തിനുമാത്രം നിര്‍വ്ൃഹിക്കാവുന്ന കാര്യങ്ങളുണ്ട്‌. അത്‌ രാജ്യം 
നിര്‍വ്വഹിക്കുകയും, മറ്റ്‌ മേഖലകളില്‍ അതാത്‌ സംഘടനകള്‍ പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുകയും ചെയ്യട്ടെ.” (49൦ ൦1൩൦ 10 8/൦) 


രാജ്യത്ത്‌ നിയമവാഴ്ചയുറപ്പുവരുത്തുകയെന്നത്‌ ഭരണകൂടത്തിന്റെ 
പ്രാഥമിക കര്‍ത്തവ്യമാണ്‌. ഇത്‌. നടപ്പില്‍ വരുത്തേണ്ട സ്ഥാപനങ്ങളുടെ 
നിയന്ത്രണവും നടത്തിപ്പും ഏകോപനവും ഭരണകൂടത്തിന്റെ ചുമതലയാണ്‌. 


വറ്റ ാകാഥില്‌ 
ടട 


നിയമങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുകയും നടപ്പിലാക്കുകയും, ഭേദഗതി വേണമെന്ന്‌ 
വന്നാല്‍ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്യുകയെന്നത്‌ രാജ്യത്തിന്റെ കര്‍ത്തവ്യ 
മാണ്‌. പരരന്മാരുടെ അവകാശങ്ങള്‍ നടത്തികൊടുക്കേണ്ടതും കടമകള്‍ 
ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കേണ്ടതും രാജ്യമാണ്‌. ചുരുക്കി പറഞ്ഞാല്‍ പൊതുസമൂഹത്തിന്റെ 
വ്യവസ്ഥയുടെ സംരക്ഷകനും സ്ഥാപകനും മാത്രമല്ല ക്രമമായ പുരോഗതി 
ഉറപ്പുവരുത്തുന്നതുമായിരിക്കണം രാജ്യം. മനുഷ്യപുരോഗതിയ്ക്കാവശ്യ 
മായ വിവിധസ്ഥാപനങ്ങള്‍ തമ്മിലുളള സംഘര്‍ഷങ്ങളെ തടയണമെന്നതും, 
ഘടകങ്ങള്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കേണ്ടുന്ന സ്വാതന്ത്ര്യവും നീതിയും രാജ്യം ഉറപ്പുവരു 
ത്തണമെന്നും അവ സമയബന്ധിതവുമായിരിക്കണം എന്നും ആധുനിക 
രാഷ്ടഭ്രമീമാംസകര്‍ അഭിപ്രായപ്പെടുന്നു. 


മനുഷ്യവിഭവശേഷിയുടെ ആസുത്രണവും ഉപയോഗവും ക്രമീക 
രിക്കേണ്ടതെന്നപ്പോലെ തന്നെ പ്രകൃതി വിഭവങ്ങളുടെ ഉപഭോഗത്തില്‍ 
വര്‍ത്തമാനകാലത്തിനെന്നപ്പോലെ ഭാവികാലത്തേയും കരുതി നിയ്ന്ത്രിക്കേ 
ണ്ടത്‌ രാജ്യത്തിന്റെ സുപ്രധാന കടമകളിലൊന്നാണെന്ന്‌ തത്വചിന്തകനായ 
സ്പെന്‍സറും രാഷ്ട്രമീമാംസകനയ മാക്്‌ഐവറും നമ്മെ ഉദ്ബോധിപ്പി 
ക്കുന്നു. ഈ സുപ്രധാന വിഭവങ്ങളുമായി ബന്ധപ്പെട്ട ആരോഗ്യം, വിദ്യാ 
ഭ്യഠാസം, പ്രകൃതി വിഭവങ്ങള്‍, ശാസ്ത്ര സാങ്കേതികവിദ്യകള്‍ എന്നീ മേഖ 
ലകളില്‍ എല്ലാ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളും സ്റ്റേറ്റ്‌ നേരിട്ട്‌ നിര്‍വ്ൃഹക്കുന്നതാണ്‌ മാന 
വപുരോഗതിയ്ക്ക്‌ ശ്രേഷ്ഠമെന്ന്‌ അനുഭവത്തില്‍ തെളിയിക്കപ്പെട്ടിട്ടുളളതാണ്‌. 
കലാകായിക സാഹിത്യ രംഗങ്ങളിലെല്ലാം സ്റ്റേറ്റ്‌ താല്പര്യമെടുക്കണമെന്ന്‌ 
മാക്‌ഐവര്‍ നിരീക്ഷിക്കുന്നു. ഇതെല്ലാം രാജ്യത്തിന്റെ ജനക്ഷേമകാര്യങ്ങ 
ളിലെ പുരോഗതിയുടെയും കരുതലിന്റെയും അളവുകോലായാണ്‌ വിലയി 
രുത്തപ്പെടുന്നത്‌. 

രാജ്യം ഇന്നതെല്ലാം ചെയ്യണമെന്ന്‌ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്നതുപോലെ 
തന്നെ സുപ്രധാനമാണ്‌ എന്തെല്ലാം ചെയ്തുകൂടായെന്നത്‌. ഈ വിഷയ 
ത്തില്‍ സുപ്രധാന പഠനങ്ങള്‍ നടത്തിയവരുടെ അഭിപ്രായത്തെ ഇത്തരത്തില്‍ 
ക്രോഡീകരിക്കാം: പൊതുജനാഭിപ്രായത്തെ നിയന്ത്രിക്കാനോ തടയിടാനോ 
തങ്ങള്‍ക്കനുകൂലമാക്കി മാറ്റാന്‍ ബലമോ കൌശലമോ പ്രയോഗിക്കുവാനോ 
ഭരണകൂടത്തിനവകാശമില്ല. ജനങ്ങുടെ സദാചാരത്തിന്റെ കാവല്‍ക്കാരനാ 
കാനോ സ്വന്തമായ ഒരു സദാചാര സങ്കല്പം കെട്ടിപ്പടുത്ത്‌ അത്‌ ജനതയ്ക്ക്‌ 
മേല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കുവാനോ ഭരണകൂടത്തിനധികാരമില്ല. സദാചാരമെന്ന 
തിന്‌ വൈയക്തികമാനമാണുള്ളത്‌. അത്‌ കാല-ദേശഭേദങ്ങളുള്ളതാകായാല്‍ 
ഒരു രാജ്യസദാചാരമെന്ന സങ്കല്പം പ്രാകൃതവും മനുഷ്യ സ്വാതന്ത്രയത്തി 
നുമേലുള്ള കടന്നുകയറ്റവുമാണ്‌. സദാചാരമെന്നത്‌ നിയമത്തിനു നിർദ്ദേ 
ശിക്കാനാകുന്ന ഒന്നല്ലാത്തതിനാല്‍ സദാചാരസങ്കലപ്ത്തെ നിയമത്തിന്‌ 
കീഴില്‍ കൊണ്ടുവരാന്‍ ഭരണകൂടം ശ്രമിക്കുന്നത്‌ വ്യക്തിസ്വാതന്ത്രയത്തെ 
ഹനിക്കലാകുമെന്ന്‌ കാണാവുന്നതാണ്‌. ഇവിടെ ഭരണകൂടം (രാജ്യം) ഒരു 


2016 മരിച്ച്‌ - 2016 ബര ക്‌ 


യജമാനനും പ്രജ അടിമയുമല്ലാത്തത്‌ കൊണ്ടുതന്നെ പ്രജയുടെ പ്രവര്‍ത്തി 
കള്‍ക്കുമേല്‍ സദാസമയം തുറന്നു വയ്ക്കുന്ന സര്‍വ്വവ്യാപിയായ ഒരു യജ 
മാനന്റെ കണ്ണിന്റെ ആവശ്യവുമില്ലാതാകുന്നു. 

സമൂഹത്തിലെ ആചാരനുഷ്ഠാനങ്ങളെയും കീഴ്‌ വഴക്കങ്ങളേയും 
വിവിധ സമ്പ്രദായങ്ങളെയും തകര്‍ക്കാനോ തടയിടാനോ ഭരണകൂടത്തിന 
വകാശമില്ല. ഈ വിഷയത്തെ മാക്‌ഐവര്‍ വളരെ സ്പഷ്ടമായി ഉദാഹരി 
ക്കുന്നു. ആചാരനുഷ്ഠാനങ്ങളെയോ സമ്പ്രദായങ്ങളെയോ കടന്നാക്രമി 
ക്കാന്‍ ഭരണകൂടം ശ്രമിച്ചാല്‍ സമൂഹം പ്രക്ഷുബ്ധമാവുകയും അങ്ങേയറ്റം 
വൈകാരികമായി പ്രതികരിക്കുകയും ചെയ്യും. അത്‌ ആ പ്രസ്തുത നിയമ 
ത്തെയല്ല ഭരണകൂടത്തെ തന്നെ പ്രത്യാധ്രമണത്തിലൂടെ തകര്‍ക്കാന്‍ 
ശ്രമിക്കും. 


അതേസമയം ഭാതികതലത്തിലുള്ള സാഹചര്യങ്ങളെ 
പുനർനിർമ്മിച്ച്‌ ആചാരങ്ങളെയോ സ്രമ്രദായങ്ങളെയോ മാറ്റാനോ സ്വാധീ 
നിക്കുവാനോ ജഇല്ലതാക്കുവാനോ ഭരണകൂടത്തിന്‌ കഴിയും. സംസ്കാരം 
കൃത്രിമമായി സൃഷ്ടിക്കാന്‍ ഭരണകൂടം ശ്രമംനടത്തുന്നത്‌ ആപത്കരമാണ്‌. 
ഇന്ന്‌ പലരാജ്യങ്ങളിലും, വിശിഷ്യാ മതാധിഷ്ഠിതരാജ്യങ്ങളിലും ഏകാധി 
പത്യ-ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാജ്യങ്ങളിലും സംസ്കാരം കൃത്രിമമായി കെട്ടിപ്പടുക്കാന്‍ 
ഭരണകുടം കിണഞ്ഞു പരിശ്രമിക്കുന്ന കാഴ്ചകള്‍ കാണാം. സംസ്കാരം 
സമയബന്ധിതമായി പരിണമിച്ച്‌ സ്വയം രൂപം കൊള്ളുന്നതാണ്‌. അതില്‍ 
സമൂഹത്തെ അതിന്റെ വഴിക്ക്‌ വിടുന്നതിന്‌ പകരം രാജ്യം ചുണ്ടിക്കാണി 
ക്കുന്ന “മാത്യകാസംസ്കാര ത്തിലേയ്ക്ക്‌ സമൂഹത്തെ ആട്ടിത്തെളിയ്ക്കു 
ന്നത്‌ ആപല്‍കരമാണ്‌. അവിടെ സമൂഹത്തിന്റെ രാഷ്ദ്രീയ ഉപകരണമാണ്‌ 
ഭരണകൂടം എന്ന പ്രഥമകാര്യം നമുക്ക്‌ മറക്കാതിരിക്കാം. കലര്‍പ്പറ്റ ദേശീ 
യത, കലര്‍പ്പറ്റ സംസ്‌കാരം എന്നീ സങ്കല്പങ്ങള്‍ തന്നെ മനുഷ്യവിരുദ്ധ 
വും സത്യവിരുദ്ധവുമാണ്‌. ഭൂതകാലത്തിലെ കുടിയേറ്റങ്ങളും പലായനങ്ങ 
ളും യുദ്ധങ്ങളും വെട്ടിപ്പിടുത്തങ്ങളുമെല്ലാം ഭൂമുഖത്തെ എല്ലാ രാജ്യങ്ങ 
ളെയും ബഹുസ്വരതയുടെ ജൈവമാതൃകകളാക്കിത്തീര്‍ത്തിട്ടുണ്ട്‌. ഓരോ 
സംസ്കാരത്തെയും സമ്പുഷ്ടീകരിക്കുന്നത്‌ തന്നെ ബഹുസ്വരതയുടെ സമ 
ഞ്ജസമായ മേളനമാണ്‌. അതില്‍ നിന്ന്‌ ഒരു ഭാഗം മാത്രം അടര്‍ത്തിയെ 
ടുത്ത്‌ ഇതാണ്‌ പ്രധാനഘടകം മറ്റെല്ലാം അപ്രധാനമോ അനാവശ്യമോ ആണ്‌ 
എന്ന വാദമാണ്‌ മനുഷ്യനന്മകള്‍ക്ക്‌ ഹാനികരമായി മാറുന്നത്‌. 


രാജ്യത്തിന്റെ പൊതു നിര്‍വ്വചനങ്ങളില്‍ ദേശീയവാദികളുടെ 
രാഷ്ര്രസങ്കല്പം ഒതുങ്ങി നില്‍ക്കില്ല. പ്രധാനമായും രാജ്യസങ്കല്പം 
പദാര്‍ത്ഥനിഷ്ഠമാണ്‌; രാഷ്ട്ര സങ്കല്പം വിഷയനിഷ്ഠവും. രാജ്യസങ്കല്പം 
തികച്ചും രാഷ്ദ്രീയ പരമാണ്‌; രാഷ്ട്രസങ്കല്പമെന്നത്‌ മാനസികവും. രാജ്യ 
സങ്കല്പം നിയമബന്ധിതമായ കരാറാണ്‌; രാഷ്ട്രസങ്കല്പമാകട്ടെ മാനസി 
കമായ കരാറും. രാഷ്ട്രസങ്കല്പം മാനസികമായ താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കലാണ്‌; 


പം പത്ത 
നട 


എന്നാല്‍ രാജ്യസങ്കല്പമാകട്ടെ ഒഴിച്ചു നിര്‍ത്താനാകാത്ത കടമയും. രാജ്യ 
സങ്കല്പം ഐഹികമാണ്‌ (ടോ); രാഷ്ര്രസങ്കല്പമാകട്ടെ മതാധിഷ്ഠി 
തവും (1൩൦0). രാജ്യസങ്കല്പമുണ്ടാകാന്‍ ഒരു രാജ്യം നിര്‍ബ്ബന്ധ 
മായും വേണം. രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തിന്‌ വളര്‍ന്നുപന്തലിക്കാന്‍ രാജ്യം വേണ 
മെന്നില്ല. ബ്രിട്ടീഷ്‌ കൊളോണിയല്‍ ഭരണകാലത്താണ്‌ ഹിന്ദുരാഷ്ര്രസ 
കകല്പം വളര്‍ന്നു വികസിച്ചത്‌. ഇസ്രായേല്‍ എന്ന ഒരു രാജ്യം ഭൂമിശാസ്ത്ര 
പരമായി ഇല്ലാതായിട്ടും നൂറ്റാണ്ടുകളോളം ഇസ്രായേല്‍ വാഗ്ദത്ത രാഷ്ട്ര 
സങ്കല്പം നിലനിന്നു. രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തിന്‌ സഞ്ചരിക്കുവാന്‍ മതത്തിന്റെ 
ശക്മായ അമൂര്‍ത്തശരീരം ആവശ്യമുണ്ട്‌. രാജ്യം സഞ്ചരിക്കുന്നത്‌ 
ശാസ്ത്രീയ യുക്തികളിലൂടെയായിരിക്കും. രാജ്യമെന്നത്‌ മൂര്‍ത്തമായ ഭാതി 
ക യാഥാര്‍ത്ഥ്യവും, രാഷ്ട്രമെന്നത്‌ അമൂര്‍ത്തമായ അദ്ധ്യാത്മികസത്തയു 
മായി നിലകൊള്ളും. രാജ്യമെന്നത്‌ മനുഷ്യസൃഷ്ടിയാണ്‌; രാഷ്ട്രമെന്നത്‌ 
ദൈവികസത്തയും. 


ദേശീയവാദികളുടെ രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തില്‍ രാഷ്ട്രമെന്നത്‌ ഒരു 
പ്രത്യേക ലക്ഷ്യത്തോടു കൂടി ദൈവത്താല്‍ സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ട ബുദ്ധിയും 
ബോധവും യുക്തിയും വിചാരവുമുളള ഒരു ജൈവശരീരമാണ്‌, ഒര 
ദ്ധ്യാത്മികസ്ത്തയാണ്‌. സ്വന്തമായ പ്രവര്‍ത്തനവും സൌന്ദരൃസങ്കല്പങ്ങളും 
അഭിരുചികളുമുള്ള ഒന്നാണ്‌ ജൈവരാഷ്ര്രസങ്കല്പം. സ്വന്തമായ ജന്മല 
ക്ഷ്യത്തിലേയ്ക്ക്‌ ചുവട്‌ വയ്ക്കുന്ന രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തിലെ ഒട്ടും പ്രസക്ത 
മല്ലാത്ത, ക്ഷണികവും, കേവലവുമായ ഒരു ഘടകമാണ്‌ വ്ൃക്തി. 
ഇതിന്റെയെല്ലാം ശാസ്ത്രീയയുക്തി വിശദീകരിക്കുവാന്‍ ദേശീയവാദികള്‍ 
സമയം കണ്ടെത്താറില്ല. ദേശീയവാദത്തിന്റെ ശക്തനായ വക്താവായിരുന്ന 
പ്രൊഫസര്‍ ഇ.ജെ.സിമ്മറിന്‍ ശക്തിയുക്തം വാദിക്കുന്നു: 

“ദേശീയതയെ നിര്‍വ്വചിക്കുക അസാദ്ധ്യം തന്നെയാണ്‌ ; അതനുഭ 
വിച്ചറിയാനേ സാധിക്കു. അതൊരു കൂട്ടായ വൈകാരികതയാണ്‌. അത്‌ 
സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടതോ പൈതൃകമായി വന്നതോ നിര്‍ബ്ബന്ധിതചട്ടമോ അല്ല; 
അതൊരു പറിച്ചെറിയാനാകാത്ത ഇഴയടുപ്പമാണ്‌. ദേശീയത നമ്മുടെ ഗത 
കാലത്തിലെ വിലപ്പെട്ട ഓര്‍മ്മകളിലേക്കുള്ള ഒരു തിരിച്ചു പോക്കാണ്‌. 
നമ്മുടെ മണ്‍മറഞ്ഞുപോയ പ്രിയങ്കരരായ പൂര്‍വ്വികരുമായി നമ്മെ വിളക്കി 
ചേര്‍ക്കുന്ന കണ്ണിയാണ്‌. ദേശീയത-നമുക്ക്‌ പ്രിയപ്പെട്ട ആചാരങ്ങള്‍, വീട്‌ 
അങ്ങനെയങ്ങനെ അതിപ്രാചീനമായ തലമുറ മുതല്‍ ഈ വര്‍ത്തമാനകാ 
ലത്തേയും സ്പര്‍ശിച്ചു ഭാവിയിലേയ്ക്ക്‌ ദീര്‍ഘിച്ചു കിടക്കുന്ന ചങ്ങലക്ക 
ണ്ണികളാണ്‌”. 

അത്യന്തം വൈകാരികമായാണ്‌ ഫാസിസ്റ്റ്‌ ചിന്തകര്‍ രാഷ്ട്രസങ്ക 
ല്പത്തെ സമീപിക്കുന്നത്‌. ജീവിതസമരത്തില്‍ കടുത്ത സമ്മര്‍ദ്ദങ്ങളേറ്റ്‌ 
വാങ്ങുന്ന ര്രണിതഹൃദയരും വികാര ജീവികളും യുക്തിബോധമില്ലാത്തവ 
രുമായ മദ്ധ്യവര്‍ഗ്ഗത്തിലെ അടിത്തട്ടുകാരെയാണ്‌ ഫാസിസം ലക്ഷ; ൃമിടുന്നത്‌. 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളെ സത്യസന്ധമായി നേരിടാന്‍ വിമുഖത പ്രകടിപ്പിക്കുന്ന 


2016 ഒട്രച്ച്‌ - 2016 കു. 


ഇക്കൂട്ടര്‍ ഇത്തരം ഫാസിസ്റ്റ്‌ ആശയങ്ങളില്‍ ആകൃഷ്ടരാവുകയും ശക്ത 
മായ രാഷ്ട്രസങ്കല്പമെന്ന സമക്ഷ്ടിയില്‍ താദാത്മ്യം പ്രാപിക്കുകയും സ്വയം 
ശക്തരാണെന്ന്‌ ഉള്ള ഒരു മിഥ്യാ സങ്കല്പത്തില്‍ ആനന്ദാനുഭൂതി നേടുകയും 
ചെയ്യും. പ്രൊഫസര്‍ സിമ്മറിന്‍ തന്റെ കൂടുതല്‍ വാദമുഖങ്ങള്‍ നിരത്തുന്നു: 

“ദേശീയത എന്ന വികാരം ഹൃദയസ്പര്‍ശിയും ഒരാത്മബന്ധവു 
മാണ്‌. അത്‌ സ്വീകരിക്കുന്നയാള്‍ക്ക്‌ ഒരു പുതിയ ജീവശക്തി പ്രദാനം 
ചെയ്യുന്നു. ലജ്ജയോടുകൂടിയല്ലാതെ ഒരുവനും അതിനെ വഞ്ചിക്കാനോ 
അവഗണിക്കാനോ ആകില്ല. അവനുള്ളതില്‍ വച്ച്‌ ഏറ്റവും മനസ്സടുപ്പമുള്ള 
ബന്ധം ഇതായിരിക്കും. കാരണം ഇതിലൂടെയാണ്‌ പൂര്‍വ്വബന്ധങ്ങളും ഓര്‍മ്മ 
കളും ഒരുവനെ ആശ്ശേഷിക്കുക.”” 

ഇതില്‍ കൂടുതല്‍ വൈകാരികമായി വിശദീകരിക്കു മെങ്കിലും 
ഫാസിസ്റ്റ്‌ ചിന്തകരുടെ ആശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഒട്ടും താര്‍ക്കികപ്പൊരുത്തമുണ്ടാ 
കാറില്ല. കാര്യങ്ങളെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യ ബോധത്തോടെയും യുക്തിഭദ്രമായും 
അവതരിപ്പിക്കുന്ന ശൈലി ഇത്തരം ചിന്തകര്‍ക്ക്‌ അന്യമാണ്‌. അതിവൈ 
കാരികമായും കാല്പനികമായും അവതരിപ്പിച്ച്‌ ശുദ്ധമനസ്സുകളെ വഴിപിഴ 
പ്പിക്കുകയെന്നതാണ്‌ ഫാസിസ്റ്റ്‌ സ്ര്രദായം. ചിന്തകളില്‍ ശാസ്ത്രീയത 
വേണമെന്ന നിര്‍ബ്ബന്ധം ഫാസിസ്റ്റുകള്‍ക്കില്ല. അവര്‍ പറയുന്നതിന്‌ മുഴു 
വന്‍ അവരുടെ ദൈവമാണ്‌ വിശദീകരണം നല്‍കുക. അല്ലെങ്കില്‍ അവര്‍ 
പറയുന്നത്‌ വര്‍ത്തമാന യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളുടെയും യുക്തിയുടെയും ശാസ്ത്ര 
ത്തിന്റെയും അപ്പുറത്താണെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കും. വിശദീകരണങ്ങള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടി 
ആത്മീയബിംബങ്ങളേയും മിത്തുകളേയും സമൃദ്ധമായി പ്രയോജനപ്പെടു 
ത്തും. ഫാസിസ്റ്റ്‌ ചിന്തകര്‍ ശാസ്ത്രത്തെ പുച്ഛത്തോടെയും അവജ്ഞയോ 
ടെയുമാണ്‌ വീക്ഷിക്കുക. വിമര്‍ശനവും വിയോജിപ്പും യുദ്ധം പ്രഖ്യാപി 
ക്കലാണെന്നതാണ്‌ ഫാസിസ്റ്റ്‌ മതം. 

ഫാസിസ്റ്റ്‌ രാഷ്ട്രസങ്കല്പത്തില്‍ ഒഴിച്ചുകൂടാനാകാത്ത ഒന്നാണ്‌ 
അതിമാനുഷാരാധന. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ഇച്ഛ പ്രകടമാകുന്നത്‌ അതിമാനുഷ 
രിലൂടെയാണ്‌. അതിമാനുഷസകങ്കല്പത്തിന്‌ വേണ്ടുന്ന സൈന്ധാന്തിക 
പിന്‍ബലം പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളില്‍ നീഷേവിയന്‍ തത്വചിന്ത നല്‍കുമ്പോള്‍, 
ഹിന്ദു ഫാസിസത്തിലെ അതിമാനുഷാരാധനയ്ക്ക്‌ ഭഗവദ്ഗീത അദ്ധ്യാത്മിക 
പിന്‍ബലം നല്‍കുന്നു. അതിമാനവന്‍ രാഷ്ട്രേച്ഛയെ, തത്വത്തില്‍ ദൈവേ 
ച്ഛയെ, പ്രതിനിധാനം ചെയ്യുന്നതാകയാല്‍ നന്മ, നീതി, ധര്‍മ്മം, നിയമം 
എന്നിത്യാദി പരികല്പനകൾ അതിമാനവനന്‍ ബാധകമല്ലാതായിത്തീരുന്നു. 
എല്ലാവിധ ബലപ്രയോഗത്തിനും ക്രൂരതയ്ക്കും വഞ്ചനയ്ക്കും അടിച്ചമര്‍ത്ത 
ലിനും ദൈവികാനുമതി ലഭിച്ച അതിമാനുഷര്‍ എപ്പോഴും ലോകത്തിനു മുഴു 
വന്‍ ഭീഷണിയായി തീരുന്ന ഭഭതിക സാഹചര്യമിതാണ്‌. 


റം പി കാകി 
പം 


രാഘ്ദ്രം 


രവീന്ദ്രനാഥ്‌ ടാഗോര്‍ 


ജനങ്ങള്‍ ജീവനുള്ള വ്യക്തികളാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ അവരുടേതായ 
വ്ൃക്തിത്വങ്ങളുണ്ട്‌. എന്നാല്‍, രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ അധികാരത്തിന്റെ സംഘടനക 
ളാണ്‌. അതുകൊണ്ടുതന്നെ അവയുടെ ആന്തരികഭാവങ്ങളും ബാഹ്യപ്രകട 
നങ്ങളും എല്ലായിടത്തും ഒരേമട്ടിലാണ്‌. അവ തമ്മിലുള്ള വ്യത്യാസം കാര്യ 
ക്ഷമതയുടെ അളവിലുള്ള വ്യത്യാസം മാത്രമാണ്‌. 


ആധുനികകാലത്ത്‌ ജനങ്ങളുടെ ജീവചേതനയും രാഷ്ട്രരൂപീകര 
ണങ്ങളുടെ രീതികളും തമ്മില്‍ പോരാട്ടം നടന്നുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌. മനു 
ഷ്യവാസത്തിന്റെ കാര്‍ഷികമേഖലകളും ജീവിതത്തിന്റെയും സൌന്ദര്യത്തി 
ന്റെയും മാനുഷികമേഖലയെ സ്തംഭിപ്പിക്കുന്നതുവരെ നിരന്തരമായി അതി 
ക്രമിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മരുഭൂമിയിലെ മണല്‍പ്പരപ്പും തമ്മിലുള്ള 
മദ്ധ്യേഷ്യയിൽ ആരംഭിച്ച പോരാട്ടംപോലെയാണത്‌. മനുഷ്യരാശിയുടെ ഉന്ന 
താദര്‍ശങ്ങളുടെ വ്യാപനം പ്രധാനമാണെന്നു കണക്കാക്കപ്പെടാതിരിക്കു 
മ്പോള്‍ ദേശീയ കാര്യക്ഷമതയുടെ കടുപ്പിക്കുന്ന രീതി ശക്തിനേടുന്നു; കുറ 
ഞ്ഞത്‌, കുറച്ചുകാലത്തേക്കെങ്കിലും അത്‌ അതിജീവനത്തിന്‌ അര്‍ഹമാണെന്ന്‌ 
അഹങ്കാരത്തോടെ സ്വയം പ്രഖ്യാപിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. എന്നാല്‍, മനു 
ഷ്യന്റെ ജീവിതം അല്പമാത്രമായ ഭാഗത്തിന്റെ അതിജീവനമാണത്‌. എന്തു 
കൊണ്ട്‌ രാഷ്ട്രവ്യാപനത്തിന്റെ അടയാളം ജീവനറ്റ ഏകതാനത ആകുന്നു 
എന്നതിന്റെ കാരണവും ഇതാണ്‌. രാഷ്ര്രത്തിന്റെ ഈ ആധിപത്യംമൂലം 
സാന്‍ഫ്രാന്‍സിസ്‌കോ മുതല്‍ ലണ്ടന്‍ വരെയും ലണ്ടന്‍ മുതല്‍ ടോക്കിയോ 
വരെയും ഉള്ള ആധുനിക നഗരങ്ങളെല്ലാം എല്ലായിടത്തും ഒരേ മട്ടിലാണ്‌. 


ജീവനുള്ള വ്യക്തിത്വം ഉള്ളതിനാല്‍ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവരുടെ ആത്മാ 
വിഷ്കാരം ഉണ്ടായിരിക്കും. ഇത്‌ അവരുടെ പ്രത്യേകമായ സൃഷ്ടികളി 
ലേയ്ക്ക്‌ നയിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. സാഹിത്യം, കല, സാമൂഹിക പ്രതീക 
ങ്ങള്‍, ആചാരാനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍ എന്നിവയാണ്‌ ഈ സൃഷ്ടികള്‍. ഒരു പൊതു 
സദ്യയിലെ വ്യത്യസ്ത വിഭവങ്ങളെപ്പോലെയാണവ. നമ്മുടെ ആസ്വാദന 
ത്തെയും സത്ൃഗ്രഹണത്തെയും അവ സമ്പന്നമാക്കുന്നു. അവ മനുഷ്യലോ 
കത്തെ ജീവസ്സുറ്റതും വൈവിധ്യപൂര്‍ണ്ണമായ സൂന്ദര്യമുള്ളതും ആക്കിക്കൊ 
ണ്ടിരിക്കുന്നു. 

എന്നാല്‍, രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ ഒന്നും സൃഷ്ടിക്കുന്നില്ല; അവ കേവലം 
ഉത്പാദിപ്പിക്കുകയും നശിപ്പിക്കുകയുമാണ്‌. ഉത്പാദനത്തിനുള്ള സംഘട 
നകള്‍ അനിവാര്യമാണ്‌; നശീകരണത്തിനുള്ള സംഘടനകള്‍പോലും അതു 
പോലെ ആവശ്യമായിരിക്കാം. എന്നാല്‍, ആര്‍ത്തിയാലും വിദ്വേഷത്താലും 
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നയിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ അവ ജീവനുള്ള സ്രഷ്ടാവായ മനുഷ്യനെ ഒരു മൂല 
യിലേയ്ക്കു തള്ളിനീക്കുകയും സാമഞ്ജസ്യം നഷ്ടപ്പെട്ട്‌ വിനാശകരമായ 
വിപത്തിലേയ്ക്ക്‌ ഭയാനകമായ വേഗത്തില്‍ ജനങ്ങളുടെ ചരിത്രം ഓടിയടു 
ക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 

മനുഷ്യരാശി, അതു ജീവിക്കുന്നിടത്ത്‌, ആന്തരികാദര്‍ശങ്ങളാല്‍ 
നയിക്കപ്പെടുന്നു. എന്നാല്‍, ജീവനറ്റ സംഘടനയായിരിക്കുന്നിടത്ത്‌ അത്‌ 
ആദര്‍ശങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദുഷ്ര്രവേശ്യമായിത്തീരുന്നു. അതിന്റെ നിര്‍മ്മാണ പ്രക്രിയ 
ബാഹ്യമായ ഒരു പ്രരക്രിയമാത്രമാണ്‌. ധാര്‍മ്മിക മാര്‍ഗ്ഗനിര്‍ദ്ദേശങ്ങളോടുള്ള 
അതിന്റെ പ്രതികരണത്തില്‍ സ്ഥൂലവും അയവില്ലാത്തതുമായ പ്രതിബന്ധ 
ങ്ങളെ അതിന്‌ തരണം ചെയ്യേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. 


ഒരു വ്യക്തി എന്ന നിലയില്‍ മനുഷ്യന്‌ അവന്റെ വ്യക്തിത്വമുണ്ട്‌. 
വ്യക്തിത്വം എന്നത്‌ സ്വയം ആവിഷ്ക്കരിക്കാനും വളരാനും അവന്റെ ചേത 
നയ്ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യമുള്ള മേഖലയാണ്‌. തൊഴിലെടുക്കുന്ന മനുഷ്യന്‍ തനി 
ക്കുചുറ്റും ഒട്ടും വ്യതിയാനമില്ലാത്തതും അയവില്ലാത്തതുമായ ദൃഡമായ 
ഒരു പുറന്തോട്‌ കൊണ്ടുനടക്കുന്നു. മുന്നിലെത്താനുള്ള തങ്ങളുടെ പോരാ 
ട്ടത്തില്‍ ദയാരഹിതമായി പരസ്പരം ഇടിച്ചുതള്ളിക്കൊണ്ട്‌ മനുഷ്യര്‍ തങ്ങ 
ളുടെ അറിവിനെ സവിശേഷവല്‍ക്കരിക്കുകയും അധികാരത്തെ സംഘടി 
പ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മേഖലയാണ്‌ ഈ തൊഴില്‍പരത (1170165510൩1- 
15൩). തൊഴില്‍പരത ആവശ്യമാണ്‌, സംശയമില്ല. എന്നാല്‍, ആദര്‍ശങ്ങളി 
ലുള്ള മനുഷ്യന്റെ വിശ്വാസത്തെ വിലയായി നല്‍കി വിജയത്തിനുള്ള പരി 
ശ്രമത്തില്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും മനസ്സുറപ്പിച്ച്‌, മനുഷ്യനെ സങ്കുചിതമനോഭാവ 
ക്കാരനും പരുക്കനും ആക്കി വ്യക്തിയായ മനുഷ്യനുമേല്‍ പൂര്‍ണ്ണ ആധി 
പത്യം സ്ഥാപിക്കുന്നതിന്‌ തൊഴില്‍പരതയെ അതിന്റെ ആരോഗ്യകരമായ 
പരിധിക്കപ്പുറം പോകാന്‍ അനുവദിക്കരുത്‌. 


പ്രാചീനഭാരതത്തില്‍ തൊഴിലുകള്‍ സാമൂഹിക നിയമങ്ങളുടെ പരി 
ധിക്കകത്തായിരുന്നു. സാമൂഹിക ആവശ്യങ്ങള്‍ എന്ന നിലയിലാണ്‌ അവ 
പ്രാഥമികമായും കണക്കാക്കപ്പെട്ടിരുന്നത്‌; രണ്ടാമതായി, വ്യക്തികളുടെ ഉപ 
ജീവനമാര്‍ഗ്ഗം എന്ന നിലയിലും. അങ്ങനെ, മനുഷ്യന്‌ അനിയന്ത്രിതമായ 
മത്സരത്തിന്റെ നിരന്തരമായ പ്രേരണയില്‍നിന്നും മുക്തനായിക്കൊണ്ട്‌ തന്റെ 
പ്രകൃതത്തെ അതിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയില്‍ പരിപോഷിപ്പിക്കാനുള്ള സാവകാശം 
ലഭിച്ചു. 


ജനങ്ങളുടെ തൊഴില്‍പരതയാണ്‌ രാഷ്ട്രോപാസന. ഈ ഉപാസന 
അവരുടെ കൊടിയ വിപത്തായി മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, അത്‌ 
അവരിലേക്ക്‌ വമ്പിച്ച വിജയത്തെ കൊണ്ടുവരികയും ഉന്നതാദര്‍ശങ്ങളുടെ 
അവകാശങ്ങളോടെ അവരെ ശുണ്ഠിയുള്ളവരാക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. വിജ 
യത്തിന്റെ അളവ്‌ വര്‍ദ്ധിക്കുന്നതനുസരിച്ച്‌ മനുഷ്യമനസ്സുകളില്‍ ഉയര്‍ന്നു 
വന്നിട്ടുള്ള അസൂയയും വിദ്വേഷങ്ങളും താല്‍പര്യസംഘര്‍ഷങ്ങളും അതി 


പ 
ട്‌ 


ശക്തമാകുന്നു. അങ്ങനെ, അത്‌ ഇപ്പോഴും ജീവസ്സുറ്റ മറ്റു ജനതകളെ രാഷ്ട്ര 
ങ്ങളായി മരവിക്കാന്‍ കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ നിര്‍ബന്ധിതരാക്കുന്നു. ദേശീയ 
വാദത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയോടൊപ്പം മനുഷ്യന്‍ മനുഷ്യന്റെ ഏറ്റവും വലിയ ഭീഷ 
ണിയായി മാറിയിട്ടുണ്ട്‌. ആയതിനാല്‍, ദേശീയവാദമെന്ന ഭ്രാന്തമായ പ്രേര 
ണകളുടെ നിരന്തര സാന്നിദ്ധ്യം വര്‍ദ്ധമാനമായ ഭീഷണിയിലേയ്ക്കു നയി 
ക്കുന്നു. 

അന്ധമായ ഒരു ശക്തിയാണ്‌ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മന:ശാസ്ത്രം. 
ആവിയെയും മറ്റു ഭാതികശക്തികളെയുംപോലെ അതിനെ വമ്പിച്ച അളവി 
ലുള്ള ശക്തി സൃഷ്ടിക്കുന്നതിനു വേണ്ടി ഉപയോഗിക്കാനാവും. ആയതി 
നാല്‍, ആര്‍ത്തിയും ഭയവും മുലം മനുഷ്യഭരണാധികാരികള്‍ തങ്ങളുടെ 
ജനങ്ങളെ ശക്തിയുടെ യന്ത്രങ്ങളാക്കി മാറ്റാനുള്ള പ്രവണത പ്രകടിപ്പി 
ക്കുന്നു; തങ്ങളുടെ പ്രത്യേക ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ക്കായി ഈ ആള്‍ക്കൂട്ട 
മന:ശാസ്ത്രത്തെ പരിശീലിപ്പിച്ചെടുക്കുന്നു. ജനങ്ങളുടെ മനസ്സില്‍ സാര്‍വ 
ത്രികമായ പരിഭ്രാന്തിയും സ്വന്തം വംശത്തില്‍ അയുക്തികമായ അഭിമാനവും 
അന്യരോടുള്ള വിദ്വേഷവും വളര്‍ത്തേണ്ടത്‌ തങ്ങളുടെ കടമയാണെന്ന്‌ 
അവര്‍ കരുതുന്നു. ഈ ലക്ഷ്യത്തിനായി വര്‍ത്തമാനപ്രതങ്ങളെയും പാഠപു 
സ്തകങ്ങളെയും മതപരമായ സേവനങ്ങളെയും പോലും ഉപയോഗപ്പെടു 
ത്തുന്നു; അന്ധവും അധാര്‍മ്മികവുമായ ഈ ഉപാസനയെ നിരാകരിക്കാന്‍ 
ധൈര്യം കാണിക്കുന്നവര്‍ നിയമക്കോടതികളില്‍ ശിക്ഷിക്കപ്പെടുകയോ 
സാമൂഹികമായി ഭ്രഷ്ടരാക്കപ്പെടുകയോ ചെയ്യുന്നു. വൈകാരികമായിരിക്കു 
മ്പോള്‍പോലും വ്യക്തി ചിന്തിക്കുന്നു; എന്നാല്‍, ഇതേ വ്യക്തി ആള്‍ക്കൂട്ട 
ത്തിന്റെ ഭാഗമാകുമ്പോള്‍ ഒട്ടും ചിന്തിക്കുന്നില്ല. അവന്റെ ധാര്‍മ്മികബോധം 
ദുഷിക്കുന്നു. ആള്‍ക്കൂട്ടമനസ്സിലെ ഈ ഉല്‍കൃഷ്ടഗുണങ്ങളുടെ അടിച്ച 
മര്‍ത്തല്‍ വമ്പിച്ച ശക്തിയെ ഉല്‍പാദിപ്പിക്കുന്നതാണ്‌. എന്തെന്നാല്‍, ആള്‍ക്കു 
ട്ടമനസ്സ്‌ അനിവാര്യമായും പ്രാകൃതമാണ്‌; അതിന്റെ ശക്തികള്‍ അപരിഷ്കൃ 
തമാണ്‌. ആയതിനാല്‍, അന്ധകാരത്തിന്റെ ഈ ഘോരമായ ശക്തിയുടെ 
നേട്ടങ്ങള്‍ എടുക്കാന്‍ രാഷ്ട്രം എപ്പോഴും ശ്രദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 

പ്രതിസന്ധിയുടെ പ്രത്യേക ഘട്ടങ്ങളില്‍ ജനങ്ങളുടെ ആത്മരക്ഷ 
യ്ക്കുള്ള സഹജവാസന ആധിപത്യം നേടുന്നു. അപ്പോള്‍, തല്‍ക്കാല 
ത്തേയ്ക്ക്‌ ജനതയുടെ ഐക്യദാര്‍ഡ്യബോധം അക്രമാത്മകമായി ഉണരു 
ന്നു. എന്നാല്‍, രാഷ്ട്രത്തില്‍ ഈ അതിബോധം കൃത്രിമ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളിലൂടെ 
എക്കാലത്തും സജീവമായി നിലനിര്‍ത്തുന്നു. തന്റെ വീട്‌ കുത്തിത്തുറന്ന്‌ 
കള്ളന്‍മാര്‍ മോഷണം നടത്തുന്നതു കാണുമ്പോള്‍ ഒരു മനുഷ്യന്‌ പോലീ 
സുകാരന്റെ ഭാഗം അഭിനയിക്കേണ്ടിവരും. എന്നാല്‍, അത്‌ അയാളുടെ 
സ്ഥിരം അവസ്ഥയായി തുടരുമ്പോള്‍ തന്റെ വീടിനെക്കുറിച്ചുള്ള അയാളുടെ 
ബോധം തീവ്രവും വികാരവിക്ഷുബ്ധവും ആയി മാറി വീടിനടുത്തുകൂടി 
പോകുന്ന ഓരോ അപരിചിതനെയും ഓടിക്കുവാന്‍ അയാളെ പ്രേരിപ്പിക്കു 
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കയും ചെയ്യും. ഒരു മനുഷ്യന്‌ അഭിമാനിക്കാനുള്ള ഒന്നുമല്ല ആത്മബോധ 
ത്തിന്റെ ഈ തീവ്രത; തീര്‍ച്ചയായും അത്‌ ആരോഗ്യകരമല്ല. ഈ മട്ടില്‍ ഒരു 
രാഷ്ട്രം എന്ന നിലയിലുള്ള അവിരാമമായ ആത്മബോധം ഒരു ജനതയ്ക്ക്‌ 
വളരെ ഹാനികരമാണ്‌. അത്‌ താല്‍ക്കാലിക ലക്ഷ്യത്തിനുതകുമെങ്കിലും 
അതിനു വിലയായി നല്‍കേണ്ടിവരുന്നത്‌ മനുഷ്യനിലെ അനശ്വരതയെയാണ്‌. 


സങ്കുചിതമായ ഒരു പ്രത്യേക ലക്ഷ്യത്തിനുവേണ്ടി ഒരു കൂട്ടം മനു 
ഷ്യര്‍ സ്വയം പരിശീലിക്കുമ്പോള്‍ ആ ലക്ഷ്യത്തെ പരിരക്ഷിച്ച്‌ അതിനോട്‌ 
പൂര്‍ണ്ണമായ കുറുപുലര്‍ത്താന്‍ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കുക എന്നത്‌ അവരുടെ ഒരു 
പൊതുതാല്‍പര്യമായി മാറുന്നു. ഒരു സങ്കുചിത ആദര്‍ശത്തിനുവേണ്ടി ഒരു 
ജനതയെ ആകെ പരിശീലിപ്പിക്കുന്നതാണ്‌ ദേശീയവാദം; ജനങ്ങളുടെ മന 
സ്സില്‍ അതിനു സ്വാധീനം ലഭിക്കുമ്പോള്‍ തീര്‍ച്ചയായും അത്‌ അവരെ 
ധാര്‍മ്മികാധ:പതനത്തിലേയ്ക്കും ധൈഷണികാന്ധതയിലേയ്ക്കും നയിക്കു 
കതന്നെ ചെയ്യും. രാക്ഷസീയമായ ദുരഭിമാനത്തിന്റെയും സ്വാര്‍ത്ഥതയുടേ 
തുമായ ദേശീയവാദത്തിന്റെ ഈ യുഗം നാഗരികതയുടെ ഒരു ക്ഷണിക 
ഘട്ടം മാത്രമാണെന്നും ചരിത്രത്തിന്റെ ഈ താല്‍ക്കാലിക ഭാവത്തെ സ്ഥിര 
മാക്കി നിര്‍ത്തുന്നതിനുള്ള ഏര്‍പ്പാടുകള്‍ ചെയ്യുന്നവര്‍ക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര ത്തിന്റെ 
യഥാര്‍ത്ഥ ചൈതന്യത്തിനു സ്വാധീനമുണ്ടാകുന്തുവുരുംയുഗത്തോട്‌ സ്വയം 
പൊരു അഅപ്പെടാനാവില്ല എന്ന വിശ്വാസത്തില്‍ മുറുകെപിടിക്കാതെ നിവ്യ 
ത്തിയില്ല. 


ദേശീയവാദത്തിന്റെ അനിയന്ത്രിതമായ വളര്‍ച്ചയോടൊപ്പം മാനവ 
നാഗരികതയുടെ ധാര്‍മ്മികാടിത്തറ അബോധപൂര്‍വ്വമായി ഒരു മാറ്റത്തിനു 
വിധേയ മായിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. സാമൂഹികമനുഷ്യന്റെ ആദര്‍ശം 
നിസ്വാര്‍ത്ഥതയാണ്‌. എന്നാല്‍, രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആദര്‍ശം, തൊഴില്‍പരനായ 
മനുഷ്യന്റേതുപോലെ സ്വാര്‍ത്ഥതയാണ്‌. ഇതുകൊണ്ടാണ്‌, വ്യക്തിയുടെ 
സ്വാര്‍ത്ഥത അപലപിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്റേതു പുകഴ്ത്തപ്പെടുന്ന 
ത്‌. അത്‌ നിരാശാഭരിതമായ ധാര്‍മ്മികാന്ധതയിലേയ്ക്കും ജനങ്ങളുടെ 
മതത്തെ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ മതവുമായി കൂട്ടിക്കുഴയ്ക്കുന്നതിലേയ്ക്കും നയി 
ക്കുന്നു. ഉദാഹരണമായി, ലോകത്തിന്റെ വലിയൊരു ഭാഗം ക്രൈസ്തവരാ 
ഷ്ട്രങ്ങളുടെ കൈവശത്തിലാണ്‌ എന്നതുകൊണ്ടുമാത്രം ക്രിസ്തുമതത്തിന്റെ 
ഉല്‍കൃഷ്ടമായ അവകാശവാദങ്ങളില്‍ ജനങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ 
ബോദ്ധ്യമുള്ളവരാണെന്ന്‌ നാം കാണുന്നു. മോഷ്ടിച്ച മുതലിന്റെ അളവ്‌ 
എടുത്തുകാട്ടി കള്ളന്റെ മതത്തെ പിന്തുണയ്ക്കുന്നതുപോലെയാണിത്‌. 
രാഷ്ട്രങ്ങള്‍ തങ്ങളുടെ വിജയകരമായ കൂട്ടക്കൊലകളെ ദേവാലയങ്ങളില്‍ 
ആഘോഷിക്കുന്നു. തഗ്സുകളും മനുഷ്യക്കുരുതിയിലുള്ള വിജയത്തെ തങ്ങ 
ളുടെ ദേവതയില്‍ ചാര്‍ത്തിക്കൊടുത്തിരുന്നു എന്ന കാര്യം അവര്‍ മറക്കു 
ന്നു. എന്നാല്‍, തഗ്നുകളുടെ കാര്യത്തില്‍ അവരുടെ ദേവത സ്പഷ്ടമായും 
സംഹാരത്തിന്റെ തത്ത്വത്തെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. കുറ്റവാളി ഗോത്രത്തിന്റെ 
നിഷ്ഠുരമായ സഹജവാസനയെ ദേവത്വപദവിയിലേയ്ക്കുയര്‍ത്തുകയായി 
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രുന്നു അത്‌. ഈ സഹജവാസന ഒരു വ്യക്തിയുടേതല്ല; മറിച്ച്‌ സമുദായ 
ത്തിന്റെയാകെയാണ്‌. ആയതിനാല്‍ത്തന്നെ അത്‌ വിശുദ്ധമായി കണക്കാ 
ക്കപ്പെട്ടു. ഇതേമട്ടില്‍, ആധുനിക ദേവാലയങ്ങളില്‍ സ്വാര്‍ത്ഥത, വിദ്വേഷം, 
ദുരഭിമാനം എന്നിവ അവയുടെ ദേശീയമായ സഹജവാസനകളുടെ സഞ്ചി 
തഭാവത്തില്‍ ദൈവാര്‍ച്ചനയില്‍ പങ്കെടുക്കാന്‍ ശങ്കിക്കുന്നില്ല. 


സ്വന്തം താല്‍പര്യങ്ങള്‍ക്കായി പരിശ്രമിക്കുന്നത്‌ പൂര്‍ണ്ണമായും 
സ്വാര്‍ത്ഥത ആകണമെന്നില്ല എന്നത്‌ ശരിയാണ്‌; എല്ലാവരുടെയും താല്‍പ 
ര്യങ്ങളുമായി അതിനു പൊരുത്തപ്പെട്ടുപോകാന്‍ പോലും കഴിയും. ആയ 
തിനാല്‍, ആദര്‍ശാത്മകമായി പറയുകയാണെങ്കില്‍, ഒരു ജനതയുടെ സഞ്ചി 
തമായ സ്വന്തം താല്‍പര്യങ്ങളുടെ പ്രകാശനത്തിനുവേണ്ടി നിലകൊള്ളുന്ന 
ദേശീയവാദം അതിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥമായ പരിധി നിലനിര്‍ത്തുകയാണെങ്കില്‍ 
സ്വയം ലജ്ജിക്കേണ്ട ആവശ്യമില്ല. എന്നാല്‍, പ്രായോഗികതലത്തില്‍ നാം 
കാണുന്നത്‌, പുരോഗതി കൈവരിച്ച രാഷ്ദ്രങ്ങളെല്ലാം അതു നേടിയിട്ടുള്ളത്‌ 
ഒന്നുകില്‍ സാഹസികമായ വാണിജ്യത്തില്‍ അല്ലെങ്കില്‍ വൈദേശികാധി 
നിവേശത്തില്‍ അല്ലെങ്കില്‍ രണ്ടിലും കൂടിയുള്ള അക്രമാത്മകമായ സ്വാര്‍ത്ഥ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെയാണ്‌ എന്നതാണ്‌. ഈ ഭാതികപുരോഗതി ജനതയുടെ 
സ്വാര്‍ത്ഥമായ സഹജവാസനകളെ നിരന്തരം പോഷിപ്പിക്കുക മാത്രമല്ല, ഒരു 
രാഷ്ട്രത്തിന്‌ സ്വാര്‍ത്ഥത ഒരനിവാര്യതയാണെന്നും അതിനാല്‍ അതൊരു 
സദ്ഗുണമാണെന്നും ഉള്ള പാഠം മനുഷ്യരുടെ മനസ്സില്‍ മുദ്രിതമാക്കുകയും 
ചെയുന്നു. നേരിട്ടുള്ള പ്രവര്‍ത്തനത്തിലും വ്യാപനശക്തിയിലുമുള്ള രാഷ്ട്ര 
ധികാരത്തിന്റെ നിരന്തര വര്‍ദ്ധന എന്ന മനുഷ്യന്‌ വലിയ ഭീഷണിയായി 
ക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന ആശയത്തിന്‍മേലാണ്‌ യൂറോപ്പില്‍ ഈന്നല്‍ നല്‍കപ്പെ 
ടുന്നത്‌. 

ധാര്‍മ്മികനിയമങ്ങളിലുള്ള വിശ്വാസവും ആത്മനിയ്ന്ത്രണത്തിനുള്ള 
നമ്മുടെ പരിശീലനവും ഉണ്ടെന്നിരിക്കിലും മനുഷ്യ(്രകൃതിയില്‍ തിന്മകള്‍ 
ഉണ്ടെന്ന കാര്യം സമ്മതിച്ചേ തീരു. എന്നാല്‍, അവര്‍ തങ്ങളുടെ ദുഷ്കീര്‍ത്തി 
യുടെ മുദ്ര നെറ്റിയില്‍ പേറുകയും അവരുടെ വിജയംതന്നെ അവരുടെ രാക്ഷ 
സീയതയെ വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. മനുഷ്യചരിത്രത്തിലുടനീളം പീഡി 
തരും പീഡകരും ഉണ്ടായിരിക്കും. തിന്മയുടെ കീഴടക്കല്‍ ഒരിയ്ക്കലും 
പൂര്‍ത്തിയാകാത്ത കാര്യമാണ്‌; അഗ്നിജ്ജ്വാലയുടെ പ്രര്രിയപോലുള്ള ഒരു 
നിരന്തര പ്രക്രിയയാണത്‌. 


മുന്‍കാലങ്ങളില്‍ ചില പ്രത്യേക ജനതകള്‍ പ്രക്ഷുബ്ധരായി മറ്റു 
ള്ളവരുടെ മനുഷ്യാവകാശങ്ങളെ കവര്‍ന്നെടുക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ അവര്‍ 
ചിലപ്പോള്‍ വിജയം നേടുകയും മറ്റു ചിലപ്പോള്‍ പരാജയപ്പെടുകയും 
ചെയ്തു. അതിനപ്പുറമൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. ഇന്ന്‌ സാര്‍വ്വര്രിക സ്വീകാരൃത 
ലഭിച്ചിട്ടുള്ള രാഷ്ട്രം എന്ന ഈ ആശയം സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ വലിപ്പം ഭീമാ 
കാരമാണെന്നതുകൊണ്ടു മാത്രം ഒരു ധാര്‍മ്മിക കടമ എന്ന നിലയില്‍ 


2016 രിച്ച്‌ - 2016 രക്ഷ 


സഞ്ചിത സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ ഉപാസനയെ അഭിവൃദ്ധിപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രമിക്കു 
ന്നു. അത്‌ കൊള്ളയടിക്കുക മാത്രമല്ല, മനുഷ്യവംശത്തിന്റെ ജീവമര്‍മ്മസ്ഥാ 
നങ്ങളെത്തന്നെ ആക്രമിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. അത്‌ ജനമനസ്സുകളില്‍ 
ധാര്‍മ്മികനിയമത്തിനെതിരായ മനോഭാവത്തെ അബോധപൂര്‍വ്വമായി ജനി 
പ്പിക്കുന്നു. ജനങ്ങളേക്കാള്‍ മഹത്തരമാണ്‌ രാഷ്ര്രം എന്ന പാഠത്തെ 
ആവര്‍ത്തിച്ചുള്ള തന്ത്രങ്ങളിലൂടെ മനുഷ്യരെ പഠിപ്പിക്കുന്നു. അതുകൂടാതെ, 
ജനങ്ങള്‍ പവിത്രമായി കരുതുന്ന ധാര്‍മ്മികനിയമത്തെ അത്‌ കാറ്റില്‍പ്പറത്തു 
കയും ചെയ്യുന്നു. 

മസ്തിഷ്കത്തെ ബാധിക്കുമ്പോഴാണ്‌ ഒരു രോഗം അതീവഗുരുത 
രമാകുന്നതെന്ന്‌ പറയപ്പെടുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, എല്ലാ രോഗാണുക്കള്‍ക്കും 
എതിരായ ഉപരോധത്തെ നിരന്തരമായി നയിക്കുന്നത്‌ മസ്തിഷ്കമാണ്‌. ദേശീ 
യമായ സ്വാര്‍ത്ഥ മനോഭാവം ഒരു ജനതയുടെ മസ്തിഷ്‌കരോഗമാണ്‌. എല്ലാ 
യ്പ്പോഴും ദേശീയമായ സ്വാര്‍ത്ഥത അതിന്റെ സ്വാഭാവികമായ ബലവര്‍ദ്ധ 
കശക്തികളെ ചിതറിച്ചുകൊണ്ട്‌ ചുവന്ന കണ്ണുകളിലും ചുരുട്ടിയ മുഷ്ടിക 
ളിലും ഹിംസാത്മകമായ വാക്കുകളിലും ചലനങ്ങളിലും സ്വയം പ്രകടമാ 
ക്കുന്നു. എന്നാല്‍, ധാര്‍മ്മിക കഴിവായ സഹാനുഭൂതിയോടും സഹകരണ 
ത്തോടും ചേര്‍ന്നുള്ള ആത്മത്യാഗശക്തി സാമൂഹികചേതനയുടെ മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശി 
യാണ്‌. അതിന്റെ ധര്‍മ്മം ചുറ്റുപാടുകളുമായി സാമഞ്ജസ്യത്തിന്റെ ഗുണ 
പ്രദമായ ബന്ധം നിലനിര്‍ത്തുക എന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍, അത്‌ സാര്‍വ്വ്രതിക 
മായ ധാര്‍മ്മികനിയമത്തെ അവഗണിക്കാന്‍ ആരംഭിക്കുകയും അതിനെ 
സ്വന്തം സങ്കുചിതമായ മണ്ഡലത്തിന്റെ പരിധിയില്‍മാത്രം ഉപയോഗിക്കു 
കയും ചെയ്യുമ്പോള്‍ അതിന്റെ ശക്തി ആത്മനാശത്തില്‍ അവസാനിക്കുന്ന 
ഉന്മാദത്തിന്റെ ശക്തിപോലെ ആയിത്തീരുന്നു. 


“ ദേശഭക്തി" എന്ന കണ്‍കവരുന്ന പേരിനാല്‍ അലങ്കരിക്കപ്പെട്ട ഒരു 
ജനതയുടെ ഈ വഴിപിഴയ്ക്കല്‍ വിദേശത്ത്‌ ഗര്‍വ്വോടെ നടക്കുകയും ഒരു 
ഉല്‍കൃഷ്ടമായ ധാര്‍മ്മികസ്വാധീനം എന്ന നിലയില്‍ സ്വയം വളരുകയും 
ചെയ്യുന്നു എന്നതാണ്‌ ഏറെ കഷ്ടം. ദേശീയവാദത്തിന്റെ ജരമൂര്‍ച്ചയെ 
ആരോഗ്യത്തിന്റെ നല്ല അടയാളമായി പ്രഖ്യാപിച്ചുകൊണ്ട്‌ അത്‌ അതിന്റെ 
ആളിപ്പടരുന്ന പകര്‍ച്ചവ്യാധിയെ ലോകമാസകലം പടര്‍ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. തങ്ങ 
ളുടെ ഉന്മാദികളായ അയല്‍ക്കാരുടെയ്രത ഉയര്‍ന്ന ഈഷ്മാവ്‌ തങ്ങള്‍ക്കില്ല 
എന്നതിലും ഏറിയ ദ്രോഹങ്ങളൊന്നും ചെയ്യാന്‍ കഴിയാതെ ദ്രോഹങ്ങള്‍ 
സഹിക്കേണ്ടിവരുന്നു എന്നതിലും പ്രകൃത്യഠ ശാന്തരായ ജനങ്ങളുടെ ഹൃദ 
യങ്ങളില്‍ അത്‌ അസൂയ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. 

ആസുരമായ ശക്തിയും വിപുലമായ മാനങ്ങളും കൈവരിച്ചിട്ടുള്ള 
ഈ തിന്മയെ എങ്ങനെയാണ്‌ ചെറുക്കേണ്ടത്‌ എന്ന്‌ എന്റെ പാശ്ചാത്യരായ 
സുഹൃത്തുക്കള്‍ പലപ്പോഴും എന്നോട്‌ ചോദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. വാസ്തവത്തില്‍, പരി 
ഹാരമൊന്നും നിര്‍ദ്ദേശിക്കാതെ കേവലം മുന്നറിയിപ്പുകള്‍ മാത്രം നല്‍കു 


പം പ 
ടട 


ന്നതിന്റെ പേരില്‍ പലപ്പോഴും ഞാന്‍ ആക്ഷേപത്തിന്‌ ഇരയായിട്ടുമുണ്ട്‌. 
ഒരു പ്രത്യേക വ്യവസ്ഥയുടെ ഫലമായി നമ്മള്‍ ദുരിതമനുഭവിക്കുമ്പോള്‍ 
മറ്റൊരു വ്യവസ്ഥ നമുക്ക്‌ കുറേക്കൂടി മെച്ചപ്പെട്ട ഭാഗ്യം കൊണ്ടുവരുമെന്ന്‌ 
നാം വിശ്വസിക്കുന്നു. എല്ലാ വ്യവസ്ഥകളും, അവയുടെ അടിസ്ഥാന 
മന:ശാസ്ത്രം തെറ്റാവുമ്പോള്‍, ഉടനെയല്ലെങ്കില്‍ പിന്നീട്‌ ദ്രോഹകരമായി 
ത്തീരും എന്നത്‌ നാം മറക്കുന്നു. ഇന്ന്‌ ദേശീയമായ ഒരു വ്യവസ്ഥ നാളെ 
അന്തര്‍ദ്ദേശീയമായ രൂപം കൈവരിച്ചേക്കാം; എന്നാല്‍, പ്രാകൃതമായ സഹ 
ജവാസനകളുടെയും സമഷ്ട്യാത്മക വികാരങ്ങളുടെയും ആരാധന മനു 
ഷ്യര്‍ ഉപേക്ഷിക്കാത്തിടത്തോളം പുതിയ വ്യവസ്ഥ പീഡനത്തിന്റെ പുതി 
യൊരു ഉപകരണം മാത്രമായി മാറും. മാത്രമല്ല, കാര്യക്ഷമമായ വ്യവസ്ഥയെ 
ധാര്‍മ്മികമായ നന്മയുമായിത്തന്നെ കൂട്ടിക്കുഴയ്ക്കാന്‍ നമ്മെ പരിശീലിപ്പി 
ചിട്ടുള്ളതിനാല്‍ ജീര്‍ണ്ണിച്ച ഓരോ വ്യവസ്ഥയും നമ്മെ കൂടുതല്‍ കൂടുതല്‍ 
ധാര്‍മ്മിക നിയമങ്ങളില്‍ അവിശ്വാസമുള്ളവരാക്കുന്നു. 


ആയതിനാല്‍, പുതിയ ഒരു സ്ഥാപനത്തിലും ഞാന്‍ വിശ്വാസമര്‍പ്പി 
ക്കുന്നില്ല. വ്യക്തമായി ചിന്തിക്കുകയും ഉല്‍കൃഷ്ടമായിരിക്കുകയും ശരി 
യായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയും ചെയ്യുക വഴി ധാര്‍മ്മികസത്യത്തിന്റെ കൈവഴി 
കളാകുന്ന ലോകമാസകലമുള്ള വ്യക്തികളിലാണ്‌ എന്റെ വിശ്വാസം. നമ്മുടെ 
ധാര്‍മ്മികാദര്‍ശങ്ങള്‍ ഉളികള്‍കൊണ്ടും ചുറ്റികകള്‍ കൊണ്ടുമല്ല പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുന്നത്‌. വൃക്ഷങ്ങളെപ്പോലെ, തങ്ങളുടെ പദ്ധതികളെക്കുറിച്ച്‌ വാസ്തുശി 
ല്പികളുമായി ആലോചിക്കാതെ അവ അവയുടെ വേരുകള്‍ മണ്ണിലും ശാഖ 
കള്‍ ആകാശത്തിലും പടര്‍ത്തുന്നു. (1922-ല്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കപ്പെട്ട 11൦ 
പ്ച10൩ എന്ന ലേഖനത്തിന്റെ വിവര്‍ത്തനം. വിവ: എം.വി.ഹരിദാസ൯). 


2016 മരച്ച്‌ . 2016 ബര. ക? 


കിഴക്കും പടിഞ്ഞാറും 


ദേശര്തിമന്റ ആത്മാവ്‌ 


സ്വാമി വിവേകാനന്ദന്‍ 


പക്ഷേ നാടു മുഴുവന്‍ മോക്ഷം നേടണമെന്നു നിര്‍ബ്ബന്ധിക്കുന്ന 
തെന്തിന്‌? തേച്ചുമിനുക്കിയാല്‍ സൂന്ദര്യമുണ്ടാകുമോ? പിടിച്ചുകെട്ടിയാല്‍ 
സ്വന്തമാകുമോ? മോക്ഷത്തിനധികാരമില്ലാത്ത, ആവശ്യവുമില്ലാത്ത, 
ഒരാള്‍ക്കു (ക്രിസ്തുവും ബുദ്ധനും എന്തുപദേശമാണ്‌ നല്‍കുന്നത്‌? 
കേള്‍ക്കട്ടെ. ഒന്നുമില്ല; “വേണമെങ്കില്‍ നീ മോക്ഷം എടുക്ക്‌, അല്ലെങ്കില്‍ 
നശിക്ക്‌”” ഇതു രണ്ടേ രണ്ടു വഴി. മോക്ഷമല്ലാതെ എന്തിനെങ്കിലും ശ്രമി 
ക്കാമെന്നുവെച്ചാല്‍, നിന്റെ കൈകാലുകള്‍ കെട്ടിയിട്ടിരിക്കയാണ്‌. നിനക്കീ 
ലോകസുഖം അല്പം അനുഭവിക്കണമെങ്കില്‍ അതിനു വഴിയൊന്നുമില്ല - 
പോരാ, അടിക്കടി ദുര്‍ഘടമുണ്ടുതാനും. വൈദികധര്‍മ്മത്തില്‍ മാത്രമേ 
ധര്‍മ്മാര്‍ത്ഥകാമമോക്ഷങ്ങള്‍ക്കുപായമുള്ളൂ. ബുദ്ധന്‍ നമ്മുടെ സര്‍വ്വനാശം 
വരുത്തി; യേശു ഗ്രീസിന്റേയും റോമിന്റേയും; പിന്നെ ഭാഗ്യംകൊണ്ടു യൂറോ 
പ്യന്‍മാര്‍ പ്രൊട്ടസ്റ്റന്റായി, യേശുവിന്റെ ഉപദേശം വലിച്ചെറിഞ്ഞ്‌ ഒന്നു നെടു 
വീര്‍പ്പിട്ടു. ഭാരതവര്‍ഷത്തില്‍ കമാരിലന്‍ വീണ്ടും കര്‍മ്മമാര്‍ഗ്ഗം നടപ്പിലാ 
ക്കി. ശങ്കരനും രാമാനുജനും ചതുര്‍വ്വര്‍ഗ്ഗസന്വയരുപമായ സനാതനവൈദി 
കമതത്തെ വീണ്ടും ഏര്‍പ്പെടുത്തി; ദേശത്തിനു വീണ്ടും ഒരുണര്‍വു വന്നു. 
എന്നാല്‍ ഭാരതത്തില്‍ ജനങ്ങള്‍ മുപ്പതു കോടി; സമയം പിടിക്കും. മുപ്പതു 
കോടി ജനങ്ങളെ ഉണര്‍ത്താന്‍ ഒരു ദിവസംകൊണ്ടു കഴിയുമോ? 


ബരദ്ധധര്‍മ്മത്തിന്റെയും വൈദികധര്‍മ്മത്തിന്റെയും ഉദ്ദേശ്യം ഒന്ന്‌. 
പക്ഷേ ബൌദ്ധമതത്തിന്റെ ഉപായം ശരിയായില്ല. ശരിയായിരുന്നുവെങ്കില്‍ 
നമ്മുടെ ഈ സര്‍വ്വനാശം എന്തുകൊണ്ട്‌? കാലംകൊണ്ടു വന്നതെന്നു പറ 
ഞ്ഞാല്‍ നടപ്പില്ല; “കാല”ത്തിനു കാര്യകാരണബന്ധത്തെ വിട്ടു പ്രവര്‍ത്തി 
ക്കുവാന്‍ സാധിക്കുമോ? 


അതുകൊണ്ട്‌ ഉപേയം ഒന്നായിരുന്നിട്ടും, ഉപായദോഷംകൊണ്ടു 
ബരദ്ധന്മാര്‍ ഭാരതവര്‍ഷത്തെ അധ.പതിപ്പിച്ചു. എന്റെ ബൌദ്ധബന്ധുക്കള്‍ക്ക്‌ 
ഇതു രസിക്കില്ലായിരിക്കാം; പക്ഷേ നിവൃത്തിയില്ല. മുഖം വീര്‍പ്പിക്കുമായി 
രിക്കാം; സാരമില്ല. സത്യം പറയാതെ കഴിയില്ല. വൈദികമായ ഉപായം ജാതി 
ധര്‍മ്മം, സ്വധര്‍മ്മം. ഇതാണ്‌ വൈദിധര്‍മ്മത്തിന്റെ, വൈദികസമാജത്തിന്റെ, 
താങ്ങ്‌. ഇവിടെയും അനേകം സ്നേഹിതന്മാര്‍ പിണങ്ങുമായിരിക്കാം. അവര്‍ 
വിചാരിച്ചേക്കാം, ഞാനെന്റെ നാട്ടുകാരെ പുകഴ്ത്തുകയാണെന്ന്‌. ഒന്നു 
ചോദിച്ചോട്ടെ, എന്റെ നാട്ടുകാരെ സ്തുതിച്ചിട്ട്‌ എനിക്കെന്തു കിട്ടാനാണ്‌? 


പ പി 
നട 


ജാതി 


ഈ ജാതിധര്‍മ്മമാണ്‌, സ്വധര്‍മ്മമാണ്‌, സകലദേശങ്ങളുടെയും സമു 
ദായങ്ങളുടെയും കല്യാണത്തിനുള്ള ഉപായം, മുക്തിക്കുള്ള സോപാനം. 
ഈ ജാതിധര്‍മ്മത്തിന്റെ, സ്വധര്‍മ്മത്തിന്റെ, നാശത്തോടുകുടി ദേശത്തിന്റെ 
അധ:പതനവും വന്നുകൂടി. എന്നാല്‍ ജാതിധര്‍മ്മത്തെയും സ്വധര്‍മ്മത്തെയും 
പറ്റി (ഉയര്‍ന്നജാതിയിലെ) അവനും ഇവനും പറഞ്ഞുനടക്കുന്നതു പുതി 
യൊരാപത്താണ്‌. അവര്‍ക്കു ജാതിധര്‍മ്മത്തെപ്പറ്റി മണ്ണാങ്കട്ടയാണറിയുക. 
അവര്‍ നാട്ടാചാരങ്ങളെല്ലാം സനാതനധര്‍മ്മമെന്നു ധരിച്ചവശായി, എല്ലാ അവ 
കാശങ്ങളും അട്ടിപ്പേറാക്കി വെച്ചിരിക്കുന്നു; എന്നിട്ടു മുടിയുന്നു. ഞാന്‍ ഇപ്പ 
റഞ്ഞതു ഗുണമനുസരിച്ചുള്ള ജാതിയുടെ കഥയല്ല, വംശമനുസരിച്ചുള്ള ജന്മ 
മനുസരിച്ചുള്ള ജാതിയെപ്പറ്റിയാണ്‌. ആരംഭത്തില്‍ ജാതി, ഗുണമനുസരിച്ചാ 
യിരുന്നുവെന്നു ഞാന്‍ സമ്മതിക്കുന്നു. പക്ഷേ ഗുണം രണ്ടുനാലു തലമുറ 
യ്ക്കുള്ളില്‍ മറഞ്ഞുപോകുന്നു. ഇങ്ങനെ നമ്മുടെ മര്‍മ്മം പൊയ്പോയി. 
അല്ലെങ്കില്‍ ഈ നാശത്തിനു കാരണമെന്ത്‌? സങ്കരസ്യ ച കര്‍ത്താ സ്യാമു 
പഹന്യാമിമാ: (പജാ: (ഗത 3.24) എങ്ങനെയാണീ ഘോരമായ വര്‍ണ്ണസ 
കരം വന്നുകൂടിയത്‌? വെളുപ്പു പോയി കറുപ്പായത്‌? സത്ത്വംപോയി രജ 
സ്തമോഗുണങ്ങളായത്‌? ഇതെല്ലാം നീണ്ട കഥയാണ്‌ - പിന്നീടൊരിക്കല്‍ 
പറയാം. ഇപ്പോളിതു ധരിച്ചോളൂ. ജാതിധര്‍മ്മം ശരിക്കിരുന്നാല്‍ ദേശത്തിന്‌ 
അധ:പതനം വരില്ല. ഇതു സത്യമെങ്കില്‍ നമ്മുടെ അധ:പതനം എങ്ങനെ വന്നു 
കൂടി? തീര്‍ച്ചയായും ജാതിധര്‍മ്മം നശിച്ചുപോയി. നിങ്ങളെല്ലാം ജാതിധര്‍മ്മ 
മെന്നൊക്കെ പറയുന്നതു നേരെ വിപരീതമാണ്‌. ആദ്യമേ പുരാണങ്ങള്‍ മുത 
ലായവ ശരിയ്ക്കു പഠിക്കുവിന്‍. അപ്പോള്‍ കാണാം അവയില്‍ കാണുന്ന 
ജാതിധര്‍മ്മമെല്ലാം നാട്ടില്‍നിന്നൊക്കെ മറഞ്ഞു പോയെന്ന്‌. ഇനി ഇതു 
തിരിയെ കൊണ്ടുവരാന്‍ വേണ്ട വേല ചെയ്യുക. അതു വലിയൊരനുഗ്രഹ 
മായിരിക്കും, തീര്‍ച്ച. 


ജനതയുടെ ജീവിതകൃത്യം 


ആദ്യമേ പറഞ്ഞു, ഓരോ ജനതയ്ക്കുമുണ്ട്‌ ഓരോ ദേശീയോദ്ദേ 
ശ്യമെന്ന്‌. പ്രകൃതിനിയമമനുസരിച്ചോ മഹാപുരുഷന്മാരുടെ പ്രതിഭാബലം 
കൊണ്ടോ ഓരോ ജനതയുടേയും സാമുഹ്ൃയരീതിനീതികള്‍ ആ ഉദ്ദേശ്യത്തെ 
സഫലമാക്കുവാന്‍ വേണ്ട രൂപങ്ങള്‍ പ്രാപിച്ചുവരുന്നു. ഏതു ജനതയുടെ 
ജീവിതത്തിലും, ഈ ഉദ്ദേശ്യവും അതിനുതകുന്ന ആചാരങ്ങളുമൊഴിച്ചു 
മറ്റുള്ള രീതിനീതികളെല്ലാം അപ്രധാനം. ഈ അപ്രധാനരീതിനീതികള്‍ ക്ഷയി 
ക്കയോ വര്‍ദ്ധിക്കയോ ചെയ്തതുകൊണ്ടു വളരെയൊന്നും വരാനില്ല. 
എന്നാല്‍ ആ പ്രധാന മര്‍മ്മത്തിനു മുറിവേറ്റാല്‍ ആ ജനത നശിച്ചേ തീരു. 


ഒരു രാക്ഷസിയുടെ ജീവന്‍ ഒരു പക്ഷിക്കുള്ളിയാലിരുന്നുവെന്നു 
കുട്ടിക്കാലത്ത്‌ ഒരു കഥ കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ആ പക്ഷിയെ കൊന്നാലല്ലാതെ രാക്ഷ 
സിക്ക്‌ ഒരു കേടും തട്ടില്ല. ഇവിടെയും അങ്ങനെതന്നെ.നോക്കിയാല്‍ കാണാം, 


2016 ഥര്‍രച്ച്‌ - 2016 ഖര. ക്ഷ? 


യാതൊരധികാരങ്ങള്‍ ജനതാജീവിതത്തിന്‌ അത, യന്താപേക്ഷിതമല്ലയോ, അവ 
സമ്പൂര്‍ണ്ണം നശിച്ചാല്‍പ്പോലും, ആ ജനതയ്ക്കു വലിയ ആപത്തൊന്നും 
വരില്ല. എന്നാല്‍ എപ്പോള്‍ ജനതയുടെ യഥാര്‍ത്ഥജീവനെ തൊടുന്നുവോ, 
അപ്പോള്‍ ശക്തിമത്തായ പ്രത്യാഘാതം സംഭവിക്കും. 


ഹിന്ദു പറയുന്നതെന്താണെന്നോ? രാജനീതി, സാമുഹ്യസ്വാതന്ത്ത്യം 
- എല്ലാം നല്ലതുതന്നെ. എന്നാല്‍ സാരവത്തായതു പാരമാര്‍ത്ഥിക സ്വാത 
ന്ത്ര്യം, മുക്തി ആണ്‌. ഇതാണ്‌ ജനതയുടെ ജീവിതോദ്ദേശ്യം. വൈദികമോ 
ജൈനമോ ബൌരദ്ധമോ അദ്വൈതമോ വിശിഷ്ടാദ്വൈതമോ ദ്വൈതമോ ഏതു 
മാകട്ടെ - ഈ കാര്യത്തില്‍ അവയെല്ലാം ഒന്ന്‌. ഇതില്‍ കൈയിട്ടേക്കരുത്‌, 
ഇട്ടാല്‍ കഥ കഴിഞ്ഞു. അതു വിട്ട്‌ എന്തു വേണമെങ്കിലും ചെയ്തോളൂ, 
നാവനക്കില്ല. തല്ലിക്കൊന്നോളു, കറുമ്പനെന്നു വിളിച്ചോളു, സര്‍വ്വസ്വവും 
തട്ടിപ്പറിച്ചോളൂ, എന്നാലും വലിയ കുഴപ്പമൊന്നും ഉണ്ടാവില്ല. ഈ ഒരു വഴി 
മാത്രം തുറന്നിട്ടിരിക്കണം. ഇതു നോക്കു, ഈ അടുത്ത കാലത്തു പട്ടാണി 
കള്‍ വന്നു, പോയി; അവര്‍ക്കാര്‍ക്കും രാജ്യം സ്ഥിരമായി സ്ഥാപിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞില്ല. എന്തുകൊണ്ട്‌? അവര്‍ ഹിന്ദുധര്‍മ്മത്തെ അതിരുവിട്ട്‌ ആക്രമി 
ച്ചു. നേരേമറിച്ചു, മുഗള്‍രാജ്യം എത്ര സുദൃഡ്ഃപ്രതിഷ്ഠവും പ്രബലവുമാ 
യെന്നു നോക്കുക. കാരണമെന്ത്‌? അവര്‍ ഈ മര്‍മ്മത്തില്‍ കൈവെച്ചില്ല. 
വാസ്തവത്തില്‍ ഹിന്ദുക്കളായിരുന്നു അവരുടെ സിംഹാസനത്തിന്റെ അടി 
ത്തറ. ജഹാന്‍ഗീര്‍, ഷാജഹാന്‍, ദാരാസികോ എന്നിവരുടെ അമ്മമാര്‍ ഹിന്ദു 
ക്കളായിരുന്നു. വീണ്ടും നോക്കുക. ആ കുരുത്തംകെട്ട അറംഗസീബ്‌ ഈ 
കാര്യത്തില്‍ തലയിട്ടു. അപ്പോള്‍ അത്ര പെരുത്ത മുഗള്‍സാമ്രാജ്യം ഒരു 
സ്വപ്നംപോലെ തകര്‍ന്നു താറുമാറായി. എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ 
അധികാരം സുദൃഡ്മമായിരിക്കുന്നത്‌? ഈ ധര്‍മ്മത്തില്‍ ഇടപെടാത്തതുകൊ 
ണ്ട്‌. പാതിരിപ്രമാണികള്‍ കുറച്ചൊന്നു പണിതുനോക്കി. ഫലം 1857-ലെ 
ലഹള. എത്ര കാലത്തോളം ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ ഇതു ശരിക്കു മനസ്സിലാക്കി 
അതനുസരിച്ചു പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുവോ, അതുവരെ അവരുടെ അധികാരം 
ശുദ്ധവും സ്ഥിരവുമായിരിക്കും. ഇംഗ്ലീഷുകാരില്‍ വിദ്വാന്മാരും ദീര്‍ഘദര്‍ശി 
കളുമായവര്‍ ഇതു മനസ്സിലാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. ലോര്‍ഡ്‌ റോബര്‍ട്ടിന്റെ “നാല്ച 
ത്തൊന്നു വരീഷം ഭാരതത്തിത്ത്‌' ഒന്നു വായിച്ചു നോക്കുക. 
ഭാരതസ്വഭാവം 


ഇപ്പോള്‍ മനസ്സിലാകും ഈ രാക്ഷസിയുടെ പ്രാണപക്ഷി എവിടെ 
യെന്നു - മതത്തില്‍. ഇതു നശിപ്പിക്കാന്‍ ആര്‍ക്കും കഴിയാത്തതുകൊണ്ട്‌, 
ഇത്രയൊക്കെ അലഞ്ഞിട്ടും ഈ നാടു ജീവിച്ചിരിക്കുന്നു. ശരി, ഒരു നാട്ടു 
പ്രമാണി ചോദിക്കുന്നു; പ്രാണന്‍ ഇനി ഇവിടെ വെച്ചിട്ടെന്തു വേണം? മറ്റു 
ളവര്‍ ചെയ്യുംപോലെ സാമുദായികമോ രാഷ്ട്രീയമോ ആയ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തിലായാലെന്താ? പറയാനെലളുപ്പം; ഇതു വാദത്തിനുവേണ്ടി സ്വീകരിക്കാം; 
മതവും ഈശ്വരനും ആത്മാവും മോക്ഷവുമെല്ലാം അസംബന്ധമെന്നു പറ 


വകര കാല്ച്‌ 
ടാ 


ഞ്ഞാലുള്ള കുഴപ്പം നോക്കു: ഒരേ അഗ്നി പലമട്ടു വിളങ്ങുന്നതുപോലെ, 
ഒരേ ഒരു മഹാശക്തിതന്നെയാണ്‌ ഫ്രഞ്ചുകാരുടെ രാഷ്ദ്രീയ 
സ്വാതന്ത്ര്യമായും, ഇംഗ്ലീഷുകാരുടെ വാണിജ്യവാസനയും വിസ്തൃതാശ 
യവുമായും, ഹിന്ദുക്കളുടെ മോക്ഷേച്ഛയായും പ്രകാശിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ 
ഈ മഹാശക്തിയുടെ പ്രേരണകൊണ്ടാണ്‌ അനേകശതാബ്ദങ്ങളിലെ 
സുഖദു:ഖങ്ങളില്‍കൂടി ഫ്രഞ്ചുകാരുടേയും ഇംഗ്ലീഷുകാരുടേയും ചരിത്രം 
രൂപപ്പെട്ടിരിക്കുന്നത്‌. അതുപോലെ ലക്ഷം ശതാബ്ദങ്ങളില്‍കൂടിയുള്ള അതേ 
പ്രേരണയുടെ ആവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഫലമായിട്ടാണു ഹിന്ദുജനതയുടെ 
ചരിത്രം വികസിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഞാന്‍ ചോദിക്കട്ടെ, നമ്മുടെ ലക്ഷക്കണക്കാ 
യുള്ള വത്സരങ്ങളിലെ സ്വഭാവം ഇല്ലാതാക്കാനോ എളുപ്പം? അതോ, കഴിഞ്ഞ 
പത്തമ്പതു കൊല്ലത്തെ നിങ്ങളുടെ വിദേശീയസംസ്്‌കാരം നശിപ്പിക്കാനോ? 
എന്തുകൊണ്ട്‌ ഇംഗ്ലീഷുകാര്‍ കൊല്ലും കൊലയും പടയും വെടിയും 
വെടിഞ്ഞു ധര്‍മ്മനിരതരായി, ശാന്തരായി, ശിഷ്ടരായിരിക്കുനന്നില്ല? 


കാര്യമെന്തെന്നാല്‍, നദി ഉത്ഭവസ്ഥാനത്തുനിന്ന്‌ ഒരായിരം നാഴിക 
കീഴോട്ടു പോന്നുകഴിഞ്ഞു. അതിനിനി തിരിയെ പോകാന്‍ പറ്റുമോ? അതിനു 
ശ്രമിച്ചാല്‍ അങ്ങുമിങ്ങും പാഞ്ഞൊലിച്ചു വരണ്ടുവറ്റിപ്പോകാം; അതായി 
രിക്കും ഫലം. നല്ല വഴിയില്‍കൂടി അല്ലെങ്കില്‍ ദുര്‍ഘടമാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍കൂടി ഈ 
നദി ഇന്നല്ലെങ്കില്‍ നാളെ സമുദ്രത്തില്‍ പതിച്ചേ തീരു. കഴിഞ്ഞ പതിനാ 
യിരം കൊല്ലങ്ങളിലെ ദേശീയജീവിതം തെറ്റാണെന്നു വന്നാല്‍ത്തന്നെയും 
ഇനിയിപ്പോള്‍ പോംവഴിയൊന്നുമില്ല, ഇനി പുതുതായൊരു ചരിത്രം തുട 
ങ്ങാമെന്നു വെച്ചാല്‍ നാം നശിക്കുമെന്നതു തീര്‍ച്ച. 


എന്നാല്‍ ഈ ധാരണ, എനിക്കു മാപ്പുതരിന്‍, സര്‍വ്വാബദ്ധമാണ്‌. 
കണ്ണിനു കാഴ്ചയില്ലാത്തവരുടെ കഥയാണ്‌. ദേശദേശാന്തരം പോകുക, മറു 
നാടുകളിലെ അവസ്ഥ ഭേഷായി നോക്കുക, സ്വന്തം കണ്ണുകൊണ്ട്‌ - വല്ലവ 
രുടേതുംകൊണ്ടല്ല - നോക്കുവിന്‍; പിന്നീട്‌ ആലോചിക്കുവിന്‍. എന്നിട്ടു 
സ്വന്തം പുരാണങ്ങളെല്ലാം വായിച്ചു നോക്കുവിന്‍. ഭാരതദേശത്തിലെ എല്ലാ 
യിടങ്ങളും ശരിയായി നോക്കിക്കാണുക - ബുദ്ധിയുള്ള പണ്ഡിതന്റെ കണ്ണു 
കൊണ്ട്‌, വെറും വിഡ്ഡ്മിയുടെയല്ല. അപ്പോള്‍ കാണാം പ്രാണന്‍ മതമെന്ന്‌, 
ഭാഷ മതമെന്ന്‌. നിന്റെ രാജ്യനീതി, സമൂഹനീതി, മുന്‍സിപ്പാലിറ്റി, പ്ലേഗ്‌ നിവാ 
രണം, പട്ടിണിപ്പാവങ്ങള്‍ക്ക്‌ അന്നദാനം ഇതെല്ലാം - ചിരകാലമായി നടന്നു 
വന്നിരുന്നവയെല്ലാം - നടക്കും. എങ്ങനെ? ധര്‍മ്മത്തില്‍കൂടി ചെയ്താല്‍ 
നടക്കും, അല്ലെങ്കില്‍ ഈ കോലാഹലമെല്ലാം വെറും. പാഴ്വേല, എന്റെ 
ഈശ്വര! 

പിന്നെയൊരു കഥ, ചങ്ങാതി, നമുക്കു മറ്റുള്ളവരുടെയടുക്കല്‍ നിന്നു 
പലതും പഠിക്കാനുണ്ട്‌. “ എനിക്കൊന്നും ഇനി പഠിക്കാനില്ല" എന്നു പറയുന്ന 
ജനതയുടെ നാശം അടുത്താണ്‌. “എത്രനാള്‍ ജീവിക്കുന്നു, അത്രനാള്‍ പഠി 
ക്കുന്നു.” ഒരു കാര്യം, എന്തെടുക്കുന്നതും നമ്മുടെ രീതിയില്‍ വാര്‍ത്തെടു 
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ക്കണം, അത്രമാത്രം. സാരമായിട്ടുള്ളതൊന്നും കൈവിടരുത്‌; പരങ്കല്‍നിന്നു 
പഠിക്കയും വേണം. ഭക്ഷണം കഴിക്കയെന്നത്‌ എല്ലാ നാട്ടുകാര്‍ക്കും തുല്യം. 
എന്നാല്‍ നാം നിലത്തു ചമ്പ്രംപടിഞ്ഞിരുന്നുണ്ണുന്നു, ബിലാത്തിക്കാര്‍ കസേ 
രയിലിരുന്നുണ്ണുന്നു. ഇപ്പോള്‍, നമുക്കും അവരുടെ ആഹാരം പാകംചെയ്തു 
കഴിക്കണമെന്നു വിചാരിക്കുക. അതിനവരെപ്പോലെ കസേരയിലിരിക്കണ 
മെന്നുണ്ടോ? അവരെ അനുകരിച്ചു വളരെ നേരം കസേരയിലിരുന്നാല്‍ കാലു 
യമലോകത്തേക്കു യാത്രയാകും, പ്രാണവേദനയനുഭവിക്കും. അതിനെന്തു 
പറയുന്നു? നിലത്തു പടിഞ്ഞിരുന്നു അവരുടെ ഭക്ഷണം കഴിക്കണം. ഇപ്ര 
കാരം വിദേശീയരില്‍നിന്ന്‌ എന്തെങ്കിലും സ്വീകരിക്കുമ്പോള്‍ നമ്മുടെ മൂശ 
യില്‍ വാര്‍ത്തെടുക്കണം - നമ്മുടെ സാരാംശം വിടാതെ സൂക്ഷിക്കണം. 
പറയു, മനുഷ്യന്‍ മുണ്ടുടുക്കുന്നുവോ അതോ മുണ്ടു മനുഷ്യനെ സൃഷ്ടി 
ക്കുന്നുവോ? ശക്തിയുള്ളവന്‍ ഏതു വേഷത്തത്തിലായാലെന്താ? ആളുകള്‍ 
മാനിക്കുന്നു. എന്നെപ്പോലെയുള്ള മടയന്മാര്‍, വെളുത്തേടന്റെ കഴുതയെ 
പ്പോലെ, ഒരു കെട്ടു തുണി ചുമലില്‍ കെട്ടിത്തുക്കിയാല്‍ ആരും വകവെ 
ക്കുകയില്ല. (വിവേകാനന്ദസാഹിത്ൃയസര്‍വ്വസ്വം, ഏഴാംഭാഗം, പുറം 250-257, 
1963. വിവ: സിദ്ധിനാഥാനന്ദസ്വാമി). 


പ ത 


ദര്‍ശന രാഷ്ട്രീയം 


ഏകാത്മമാനവദര്‍ഥനരാഷ്ട്രം 


ദീനദയാർ ഉപാധ്യായ 


സമാജം “സ്വയംഭൂ? വാണ്‌ 


നമ്മുടെ ആശയ്പ്രകാരം സമാജം “സ്വയംഭൂ” വാണ്‌. വ്യക്തി എപ്ര 
കാരം ജനിക്കുന്നുവോ അപ്രകാരം സമാജം ജനിക്കുന്നു. വ്യക്തികള്‍ കൂടി 
ച്ചേര്‍ന്നിട്ടല്ല ഒരിക്കലും സമാജം ഉണ്ടാകുന്നത്‌. അത്‌ ഏതെങ്കിലും ക്ലബ്ബ്‌ 
പോലെയോ ജോയിന്റ്‌ സ്റ്റോക്ക്‌ കമ്പനിപോലെയോ അല്ല. രജിസ്റ്റര്‍ ചെയ്ത 
സൊസൈറ്റികളെപ്പോലുമല്ല. സഹകരണസംഘങ്ങള്‍ പോലെയുള്ള ഒന്നല്ല 
സമാജം. സ്വന്തമായ ആത്മാവോടും ജീവിതത്തോടും കൂടിയ ഒരു സത്ത 
യാണ്‌ സമാജം. മനുഷ്യനെപോലെ ജീവമാനമായ ഒരു സത്ത. സമാജം 
വ്ൃക്തിയെപ്പോലെ സജീവം (ഠ7ഇദ്ബി൦) ആണ്‌. ഏതെങ്കിലും തരത്തിലുള്ള 
ഒരു കൃത്രിമ സംഘടനയായല്ല സമാജത്തെ നാം കണക്കാക്കിയിട്ടുള്ളത്‌. 
സമാജത്തിനും അതിന്റേതായ ഘടകങ്ങളുണ്ട്‌. വ്യക്തിയെപ്പോലെതന്നെ 
സമാജത്തിനും ശരീരം, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, ആത്മാവ്‌ എന്നിവയുണ്ട്‌. ഈ 
വസ്തുത ഈയിടെയായി ചില പാശ്ചാത്യ മന:ശാസ്ത്രജ്ഞന്മാരും അംഗീ 
കരിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയിട്ടുണ്ട്‌. മക്‌ ഡൂഗല്‍ സമുഹമനസ്സ്‌ (ധ്യാ ്സ്0ഠ) എന്ന 
പുതിയ മനോവിജ്ഞാനം നിര്‍മിച്ചു. അതില്‍ അദ്ദേഹം സ്ഥാപിച്ചിട്ടുള്ളത്‌ 
വ്യക്തിക്കെങ്ങനെ വ്യക്തിത്വം അഥവാ മസ്തിഷ്കമുണ്ടോ അതുപോലെ 
സമാജത്തിനും മസ്തിഷ്കമുണ്ട്‌. മന:ശാസ്ത്രമുണ്ട്‌. വിചാര സ്മ്്രദായ 
ങ്ങളും പ്രവര്‍ത്തനരീതികളുമുണ്ട്‌ എന്നാണ്‌. 
എന്താണ്‌ രാഷ്ട്രം? 


രാഷ്ട്രത്തിന്റെ അസ്തിത്വം അതിന്റെ ജീവിതലക്ഷ്യത്തില്‍ ആധാ 
രഭൂതമായ ഭാവമാണ്‌. ഒരു മനുഷ്യസമൂഹത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ ഒരു ദൌത്യം 
അഥവാ ചിന്താഗതി അഥവാ ആദര്‍ശമുണ്ടാവുകയും അവര്‍ ഭൂവിഭാഗത്തെ 
മാതൃഭാവത്തോടു വീക്ഷിച്ചു. താമസിക്കുകയും ചെയ്താല്‍ അതിനെ രാഷ്ട്ര 
മെന്നും വിളിക്കാം. ഇതില്‍ ഏതിന്റെയെങ്കിലും അഭാവത്തില്‍ രാഷ്ട്രമുണ്ടാ 
വില്ല. ശരീരത്തില്‍ ആത്മാവുണ്ട്‌. ആത്മാവുള്ളതിനാല്‍ വ്യക്തിയുമുണ്ട്‌. 
ആത്മാവ്‌ ശരീരവുമായുള്ള ബന്ധം വിടർത്തുമ്പോൾ വ്യക്തി മരിച്ചു എന്ന്‌ 
നാം പറയുന്നു. അതുപോലെ ഒന്നാണ്‌ ഈ ചിന്താഗതി അഥവാ മൂലഭൂത 
സിദ്ധാന്തം. നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ ആത്മാവിന്‌ പുനര്‍ജന്മമുണ്ടെന്ന വിശ്വാസമു 
ണ്ട്‌. എങ്കിലും വീണ്ടും ജനിച്ച ആളും പഴയ വ്യക്തിയും തമ്മില്‍ വ്യത്യാസ 
മുണ്ട്‌. രണ്ടിനേയും നാം രണ്ടായിത്തന്നെ കണക്കാക്കുന്നു. പുനര്‍ജന്മം ഒരേ 
ആത്മാവിന്റേതാണ്‌. എന്നാല്‍ വ്യക്തി വേറെ തന്നെ. ശരീരത്തിലെ മറ്റു കാര്യ 
ങ്ങളിലും പരിവര്‍ത്തനം വരുന്നുണ്ട്‌. ബാല്യവാര്‍ധക്യങ്ങള്‍ക്കിടയ്ക്ക്‌ 
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എത്രയോ പരിവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാവുന്നു. ശരീരത്തിലെ ഓരോ കോശവും 
വര്‍ഷന്തോറും പൂര്‍ണമായി മാറ്റിപ്രതിഷ്ഠിക്കപ്പെടുന്നു എന്നാണ്‌ ശരീര 
ശാസ്ത്രം പറയുന്നത്‌. ഇങ്ങിനെ പല പരിവര്‍ത്തനങ്ങളും വരുന്നു. എന്നാല്‍ 
ആത്മാവ്‌ അതുതന്നെ. ആത്മാവുമൂലം ശരീരം ജീവിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. 
ഇതിനെ തര്‍ക്കശാസ്ത്രത്തില്‍ ഏകാത്മസിദ്ധാന്തം (1൭൭ 0 100൧) എന്നു 
പറയുന്നു. 

ചിതി 


ഇതു പോലെ രാഷ്ര്രത്തിനും ഒരാത്മാവുണ്ട്‌. അതിന്‌ ഒരു 
ശാസ്ത്രീയ സംജ്ഞയുമുണ്ട്‌. “തത്വവും നയവും” എന്ന പുസ്തകത്തില്‍ 
ആ പേര്‍ ഉപയോഗിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ അതിവിടെയും പ്രയോഗിക്കാം. 
അതാണ്‌ “ചിതി”. മക്‌ ഡൂഗലിന്റെ അഭിപ്രായത്തില്‍ അതിനു സമൂഹത്തിന്റെ 
സഹജസ്വഭാവം (109 ദ 01 ഇഡാ) എന്നുപറയുന്നു. ഓരോ സമൂഹ 
ത്തിനും തനതായ സഹജ സ്വഭാവമുണ്ട്‌. സമാജത്തിന്റെ ജന്മജാത പ്രകൃതി 
യാണ്‌ “ചിതി". അത്‌ ചരിത്രപരമായ കാരണംകൊണ്ട്‌ ഉണ്ടായതല്ല. 
വ്യക്തി-ആത്മാവ്‌-രാഷ്ര്രം-ചിതി 

ജനനം മുതല്‍ തന്നെ നാം ആത്മാവോടുകൂടിയവരാണ്‌. മനുഷ്യന്റെ 
വ്യക്തിത്വവും ആത്മാവും, വ്ൃക്തിത്വവും സ്വഭാവവും, സ്വഭാവവും 
ആത്മാവും തമ്മില്‍ വ്യത്യാസമുണ്ട്‌. ജീവിതം മുഴുവന്‍ എന്തെന്തു കര്‍മ 
ങ്ങള്‍ ചെയ്യുന്നുവോ എന്തെല്ലാം വിചാരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നുവോ അവയുടെ 
യെല്ലാം സങ്കലിത ഫലം (ധേസ്ധ്ദ്ധ്ഴം ല്‌) വ്യക്തിയില്‍ ഉണ്ടാവുന്നു. 
ഈ സങ്കലിത പരിണാമത്തില്‍നിന്ന്‌ അവന്റെ വ്യക്തിത്വം നിര്‍മിക്കപ്പെടുന്നു. 
എന്നാല്‍ ആത്മാവിനോട്‌ യാതൊന്നും കൂടിച്ചേരുന്നില്ല. ഇതുപോലെതന്നെ 
രാഷ്ര്രത്തിന്റെ സംസ്‌കൃതിയോട്‌ ചരിത്രപരമായ കാരണങ്ങള്‍കൊണ്ടും 
അന്തരീക്ഷം കൊണ്ടും ഉണ്ടാവുന്ന സാമുഹ്യ പരിണാമങ്ങള്‍മൂലം ധാരാളം 
കാര്യങ്ങള്‍ കൂടിച്ചേരുന്നു. സമാജത്തിന്റെ സംസര്‍ഗംകൊണ്ടും സമാജ 
ത്തിന്റെ പ്രയത്നംകൊണ്ടും സമാജചരിത്രത്തിന്റെ ഫലമായും എന്തെല്ലാം 
കാര്യങ്ങളാണോ ഉണ്ടാവുന്നത്‌, അവയില്‍ എന്തിനെയെല്ലാമാണോ നല്ലതും 
അഭിമാനകരവുമായി കരുതുന്നത്‌ അവ സംസ്കൃതിയില്‍പ്പെടുന്നു. എന്നാല്‍ 
അവ “ചിതി”യില്‍പ്പെടുന്നില്ല. “ചിതി" മൂലഭൂതമായ കാര്യമാണ്‌. ഓരോ സമാ 
ജവും ചിതിയോടുകൂടി ജനിക്കുന്നു. അതിന്റെ സംസ്കൃതിയുടെ ദിശ തെളി 
യിച്ചെടുക്കുന്നതും ചിതി തന്നെ. അതായത്‌ എന്തെല്ലാം കാര്യങ്ങള്‍ 
“ചിതി” ക്കനുകുലമായിരിക്കുന്നുവോ അവ സംസ്കൃതിയില്‍ ലയിച്ചുചേ 
രുന്നു. 

ഓരോ വസ്തുവും സ്വീകാര്യമോ ത്യാജ്യമോ എന്നറിയുന്നതിനുള്ള 
അളവുകോലാണ്‌ “ചിതി”. അതാണ്‌ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആത്മാവ്‌. ഈ ആത്മാ 
വിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ രാഷ്ട്രം നിലനില്‍ക്കുന്നത്‌. ഈ ആത്മാവു 
തന്നെ രാഷ്ട്രത്തിലെ ഓരോ വ്യക്തിയുടെയും ആചരണത്തിലൂടെ പ്രകട 
മാവുന്നു. 


പം പ 
ക്ട 


വ്യക്തി-രാഷ്ര്രം 

വ്യക്തിയും രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആത്മാവ്‌ പ്രകടിപ്പിക്കുന്ന ഉപകരണ 
മാണ്‌. അതിനാല്‍ വ്യക്തി തന്നെക്കൂടാതെ രാഷ്ട്രത്തെയും പ്രതിനിധാനം 
ചെയ്യുന്നു. സ്വന്തം ദൌത്യം (5510൨) പൂര്‍ത്തീകരിക്കുവാന്‍ രാഷ്ര്രം 
എന്തെല്ലാം സ്ഥാപനങ്ങള്‍ നിര്‍മിക്കുന്നുവോ അതിന്റെ ഉപകരണവും അവന്‍ 
തന്നെ. അതിനാല്‍ അവന്‍ അവയുടേയും പ്രതിനിധിയാണ്‌. രാഷ്ട്രത്തില്‍ 
വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്ന സമുദായത്തെപ്പോലുള്ള സമഷ്ടികളേയും വ്യക്തി തന്നെ 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. അതായത്‌ ഓരോ വ്ൃക്തിയ്ക്കും ബഹുമുഖമായ 
വ്യക്തിത്വമുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ അവ തമ്മില്‍ പരസ്പരം സംഘര്‍ഷമില്ല. ഏകതാ 
നതയും സമന്വയവും സാമഞ്ജസ്യവുമാണുള്ളത്‌. ഈ യാഥാര്‍ഥ്യം മന 
സ്സിലാക്കിയാല്‍ ആ സാമഞ്ജസ്ൃത്തിന്റെ നിയമങ്ങള്‍ സമാഹരിച്ചും 
അതിനെ വ്യവസ്ഥിതമാക്കിയും മാനവാദര്‍ശങ്ങളിലുള്ള അസ്ധാരസ്യങ്ങള്‍ 
നീക്കംചെയ്ത സുഖവും ശാന്തിയും നല്‍കി അവന്റെ വികാസത്തിന്‌ വഴി 
തെളിയിക്കുവാന്‍ കഴിയും. 
രാഷ്ര്രം - സ്ഥാപനം -- സ്റ്റേറ്റ്‌ 

ജീവിശാസ്ത്രജ്ഞനായ ഡാര്‍വിന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ പ്രകാരം ജന്തു 
ക്കള്‍ക്ക്‌ അവ ജീവിക്കുവാന്‍ ഇടവരുന്ന വിഭിന്ന പരിതസ്ഥിതികള്‍ക്കനു 
യോജ്യമായ അവയവങ്ങളുണ്ടാകുന്നു. എന്നാല്‍ നാമതിനെ മറ്റൊരു തര 
ത്തില്‍ പറയുന്നു. പ്രാണശക്തിയുടെ സഹായത്തോടെ മനുഷ്യന്റെ ആത്മാവ്‌ 
അതിന്റെ ആവിഷ്ക്കരണത്തിന്‌ ഏതെല്ലാം അവയവങ്ങള്‍ ആവശ്യമായി 
വരുന്നുവോ അവ നിര്‍മിക്കുന്നു. വ്യവസായശാല തുടങ്ങണമെങ്കില്‍ ഓരോ 
തരത്തിലുള്ള പ്രവൃത്തികള്‍ ചെയ്യുവാന്‍ പലതരം വിഭാഗങ്ങള്‍ (0ല7 
൦/5) അവിടെ നിര്‍മിക്കണം. ചിലയിടത്ത്‌ യന്ത്രങ്ങള്‍ സജ്ജീകരിക്കുന്നു. 
ചിലയിടത്ത്‌ എടുപ്പുകള്‍ കെട്ടുന്നു. വേറെ ചിലയിടത്ത്‌ വില്പന നടക്കു 
ന്നു. അങ്ങനെ പലതരം വിഭാഗങ്ങള്‍ അവിടെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നു. അപ്രകാരം 
രാഷ്ട്രവും വിവിധ തരം വിഭാഗങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. ഈ വിഭാഗങ്ങളെ 
നാം സ്ഥാപനങ്ങള്‍ (1൩5൮൧0൩5) എന്നു പറയുന്നു. രാഷ്ര്രം അതിന്‌ ആവ 
ശ്യമുള്ളവ സൃഷ്ടിക്കുന്നു. കുടുംബം, ജാതി, വര്‍ണം, സ്യ്രദായങ്ങള്‍ മുത 
ലായവ പഴയ കാലത്തെ ഏര്‍പ്പാടുകളും ഇക്കാലത്തെ ട്രേഡ്‌ യൂണിയന്‍, 
ഗില്‍ഡ്‌ മുതലായവയും ഇപ്രകാരമുള്ള സ്ഥാപനങ്ങള്‍ തന്നെ. 

അതിപ്രാചീനകാലത്ത്‌ വിവാഹമേ ഇല്ലായിരുന്നു. പിന്നീട്‌ ഒരു ജഷി 
ഈ ഏര്‍പ്പാട്‌ നടപ്പിലാക്കി. ഇതുപോലെ പണ്ട്‌ ഗുരുകുലസ്മ്്രദായം നടപ്പി 
ലുണ്ടായിരുന്നു. ജടഷികുലം മറ്റൊരു സ്ഥാപനമായിരുന്നു. ഇപ്രകാരമുള്ള 
അനവധി സ്ഥാപനങ്ങളില്‍ ഒന്നാണ്‌ രാജ്യവും (5൦). രാഷ്ര്രം അതിനെ 
നിര്‍മിക്കുന്നു. പാശ്ചാത്യരാജ്യങ്ങളിലെ കുഴപ്പങ്ങള്‍ക്കെല്ലാം കാരണം അവര്‍ 
രാഷ്ട്രത്തെയും രാജ്യത്തെയും ഒന്നെന്നു കണക്കാക്കിയതാണ്‌. രാജ്യവും 
രാഷ്ട്രവും ഒന്നല്ല. ഇവിടെ രാജ്യമുണ്ടായത്‌ സാമൂഹ്യക്കരാര്‍ സിദ്ധാന്തം 
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(൫0൦ നന്മ ൩൯൩൦൦0) അനുസരിച്ചാണ്‌. ആദ്യം രാജാവില്ലായിരുന്നു. 
കൃതയുഗത്തില്‍ രാജ്യവും രാജാവും ശിക്ഷയും ശിക്ഷിക്കുന്നവനും ഇല്ലാ 
യിരുന്നു. പ്രജകളെല്ലാം ധര്‍മം അനുസരിച്ച്‌ പരസ്പരം രക്ഷിക്കുന്നു എന്ന്‌ 
മഹാഭാരതത്തില്‍ വര്‍ണിക്കുന്നു. 

“ന രാജ്യം ന രാജാന്ധീത്‌ ന ദണ്ഡോ ന ച ദണ്ഡികാ 
ധരീമേണൈവ (പജാ സര്വേ തകഷത്ത? സ്മ പരസ്പരം?” 


സമാജവും-വ്യക്തിയും 


വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ വിഭിന്ന രൂപങ്ങളും സമാജത്തിലെ നിരവധി 
സ്ഥാപനങ്ങളുമായി സ്ഥായിയായ സംഘര്‍ഷവും വിരോധവുമുണ്ട്‌ എന്ന്‌ 
നാം വിശ്വസിക്കുനന്നില്ല. എവിടെയെങ്കിലും അത്‌ കാണുന്നുണ്ടെങ്കില്‍ അത്‌ 
വികൃതിയെയാണ്‌ ദ്യോതിപ്പിക്കുന്നത്‌; പ്രകൃതിയെ അല്ല. പാശ്ചാത്യര്‍ക്ക്‌ പിശ 
കുപറ്റിയത്‌ ജീവിതത്തിന്റെ വികാസം മൌാലികമായും സംഘര്‍ഷത്തില്‍നി 
ന്നാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നത്‌ എന്നവര്‍ വിശ്വസിച്ചതു കൊണ്ടാണ്‌. രാജ്യവും 
വ്യക്തിയും തമ്മില്‍ സദാസംഘര്‍ഷാവസ്ഥയിലാണു വര്‍ത്തിക്കുന്നതെന്ന 
വര്‍ വിശ്വസിക്കുന്നു. ഈ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ അവര്‍ വര്‍ഗസംഘര്‍ഷം വിഭാ 
വനം ചെയ്തു. 


സമാജത്തില്‍ വര്‍ഗങ്ങളുണ്ട്‌. നമ്മുടെയിടയിലും ജാതികള്‍ ഉണ്ടായി. 
എന്നാല്‍ ജാതികള്‍ തമ്മില്‍ സംഘര്‍ഷമുണ്ട്‌ എന്ന അവരുടെ ചിന്താഗതി 
നാം ഒരിക്കലും അംഗീകരിച്ചിട്ടില്ല. നമ്മുടെ വര്‍ണവ്യവസ്ഥയെ വിരാട്പുരു 
ഷന്റെ നാല്‌ അംഗങ്ങളായിട്ടാണ്‌ വിഭാവനം ചെയ്തിട്ടുള്ളത്‌. വിരാട്‌ പുരു 
ഷന്റെ ശിരസ്സില്‍ നിന്ന്‌ ബ്രാഹ്മണനും ബാഹുക്കളില്‍നിന്ന്‌ ക്ഷത്രിയനും 
ഈരുക്കളില്‍ നിന്ന്‌ വൈശ്യനും പാദങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ശുദ്രനുമുത്ഭവിച്ചു. ഈ 
ഭാവനയെപ്പറ്റി നമുക്കൊന്നു ചിന്തിക്കാം. പാദം, കൈകാലുകള്‍, തല, ഈരു 
ക്കള്‍ ഇവ തമ്മില്‍ എന്തെങ്കിലും സംഘര്‍ഷമുണ്ടോ? സംഘര്‍ഷത്തിന്റെ 
പ്രശ്നമേയില്ലെന്നുമാത്രമല്ല അവ തമ്മില്‍ ഏകാത്മതയാണുള്ളത്‌. അവ 
തമ്മില്‍ പുരകതയല്ല. പൂര്‍ണമായ ആത്മീയയൈക്യമാണുള്ളത്‌. അവിടെ 
താല്പര്യങ്ങളുടെയും അസ്തിത്വത്തിന്റെയും ഒരേ സത്തയുടേതാണെന്ന 
ഭാവനയുടെയും (10000 ൨ 104ട[ 00േഉ ദര്‍ 0൦100ള൩൧) സമന്വയ ഭാവ 
നയുണ്ട്‌. മാലികവിചാരം ഈ ഏകാത്മഭാവനയെ ആധാരമാക്കിത്തന്നെയാ 
ണുള്ളത്‌. ഈ ഭാവമില്ലായിരുന്നുവെങ്കില്‍ വര്‍ണങ്ങള്‍ പരസ്പരപുരകങ്ങ 
ളാവാതെ പരസ്പരവിരുദ്ധങ്ങളായേനെ. ഇത്‌ അധ:പതനമാണ്‌. വ്യവസ്ഥ 
യല്ല അവ്യവസ്ഥയാണ്‌. ആ ഒരു നിലയിലാണ്‌ നാം ഇന്ന്‌. 

സമാജത്തിലെ സ്ഥാപനങ്ങളില്‍ പല കാരണങ്ങള്‍കൊണ്ട്‌ ഈ 
അധ:പതനം ഉണ്ടാവാം. സമാജത്തിന്റെ പ്രാണന്‍ ദുര്‍ബലമായാല്‍ എല്ലാ 
അവയവങ്ങളും ദുര്‍ബലവും നിസ്തേജവുമായിത്തീരും. ചിലപ്പോള്‍ ചില 
അംഗത്തിന്‌ നാശം തന്നെ സംഭവിക്കാം. ദേശകാലപരിതസ്ഥിതികള്‍ക്കനു 
സരിച്ച്‌ ഈ സ്ഥാപനങ്ങള്‍ക്ക്‌ സ്വീകാര്യവും അവശ്യവുമായ വ്യത്യാസങ്ങ 


പ പത 
ടാ 


ളുണ്ടാകാം. ഇന്നത്തെ പരിതസ്ഥിതിയില്‍ സ്ഥാപനം എങ്ങനെയിരിക്കുന്നു. 
അതെങ്ങനെയിരിക്കണം എന്നെല്ലാം ചിന്തിക്കേണ്ടതാവശ്യമാണ്‌. പരസ്പ 
രപുരകതയ്ക്കും ഏകാത്മതയ്ക്കും മാത്രമേ പെരുമാറ്റത്തിന്റെ മാനദണ്ഡ 
മാവാന്‍ കഴിയു. കുടുംബം, ജാതി, പാരമ്പര്യം, പഞ്ചായത്ത്‌, ജനപദം, രാജ്യം 
ഇങ്ങനെയുള്ള എല്ലാ സ്ഥാപനങ്ങളും രാഷ്ട്രത്തിന്റേയും മാനവസമുദായ 
ത്തിന്റേയും അംഗങ്ങളാണ്‌. അവയില്‍ ഏകാത്മഭാവം വേണം. അവ പര 
സ്പരപൂരകങ്ങളാണ്‌. പരസ്പരാവലംബികളാണ്‌. അതിനാല്‍ അവയില്‍ പര 
സ്പരാനുകൂല്യപ്രവ്യത്തികള്‍ ഉല്പന്നമാവണം. പരസ്പര സംഘര്‍ഷവും 
വിദ്വേഷവുമുണ്ടാവാന്‍ പാടില്ല. 


ഭരണകൂടം (രാജ്യം) സര്‍വോപരിയല്ല 


എല്ലാ സ്ഥാപനങ്ങളേയും അപേക്ഷിച്ച്‌ ഭരണകൂടം വളരെ പ്രധാന 
മായ ഒന്നാണ്‌. പക്ഷേ, സര്‍വോപരിയല്ല. ഇന്ന്‌ ലോകത്തിലുണ്ടായിട്ടുള്ള 
പ്രശ്നങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രധാനകാരണം ഭരണകൂടവും സമാജവുമായി സമീകരണം 
ചെയ്തുകൊണ്ടുപോകുന്നുവെന്നതാണ്‌. അവര്‍ തത്വത്തിലും പ്രവൃത്തി 
യിലും ഭരണകൂടത്തെ സമാജത്തിന്റെ ഒരേയൊരു പ്രതിനിധിയായി കണ 
ക്കാക്കുന്നു. മറ്റു സ്ഥാപനങ്ങള്‍ വളരെയധികം അവഗണിക്കപ്പെടുകയും 
തല്‍ഫലമായി ഭരണകൂടത്തിന്റെ പ്രഭാവം വര്‍ധിച്ചു സമ്പൂര്‍ണ ശക്തിയും 
അതില്‍ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ ഏകാധിപത്യം വളര്‍ന്നുവരികയും ചെയ്യുന്നു. 


നാം ഭരണകൂടത്തെ മാത്രം സമാജത്തിന്റെ ഒരേയൊരു പ്രതിനിധി 
യായി കണക്കാക്കിയില്ല. അതിനാല്‍ ഭരണകൂടം നാമാവശേഷമായിട്ടും 
രാഷ്ട്രം നശിച്ചില്ല. ഇറാനില്‍ രാഷ്ദ്രവും നാമാവശേഷമായി. എന്നാല്‍ 
ഇവിടെ എത്രയോ പ്രാവശ്യം രാജ്യം അടിമത്തത്തിലായിട്ടുണ്ട്‌. രാഷ്ട്രമായി 
നോക്കിയാല്‍ ദില്ലി സിംഹാസനത്തില്‍നിന്ന്‌ പഠാണികളും തുര്‍ക്കികളും 
മുഗളന്മാരും ഇംഗ്ലീഷുകാരും രാജ്യമാണ്ടിട്ടുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ ഇതെല്ലാമായിട്ടും 
നമ്മുടെ ജീവിതകേന്ദ്രം ഭരണകുടമല്ലായിരുന്നു. ഭരണത്തെ ജീവിതകേന്ദ്ര 
മായി കണക്കാക്കിയിരുന്നെങ്കില്‍ നാം എന്നേ അവസാനിക്കുമായിരുന്നു 
പുരാണകഥകളില്‍ ചില രാക്ഷസന്മാരെപ്പറ്റി പറയാറുണ്ട്‌. അവരുടെ പ്രാണന്‍ 
ഏതെങ്കിലും ഒരു തത്തയിലായിരിക്കും. രാക്ഷസനെ കൊല്ലാന്‍ ആ തത്ത 
യുടെ കഴുത്തു ഞെരിക്കണം. അതുപോലെ ഏതൊക്കെ ജനതയുടെ 
പ്രാണന്‍ ഭരണകൂടത്തിലധിഷ്ഠിതമായിരുന്നുവോ അവിടെയെല്ലാം ഭരണമ 
സ്തമിച്ചപ്പോള്‍ രാഷ്ട്രപ്രാണനും നാമാവശേഷമായി. എന്നാല്‍ നമ്മെ 
പ്പോലെ പ്രാണന്‍ ഭരണകൂടത്തിലല്ല എന്നു മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നിടത്തെങ്ങും 
രാഷ്ട്രം നശിച്ചില്ല. 
ഭരണകൂടത്തോടുള്ള നമ്മുടെ ഉദാസീനത 

മേല്പറഞ്ഞ ധാരണയ്ക്കു ചില ദുഷ്പരിണാമങ്ങളുണ്ടായി. പരേ 
തനായ ഡോ. ബാബാ സാഹബ്‌ അംബേദ്കര്‍ പറഞ്ഞിട്ടുള്ളത്‌, ദില്ലി സിംഹാ 
സനത്തെപ്പറ്റിപ്പോലും ഉദാസീനമാകത്തക്കവിധം നമ്മുടെ പഞ്ചായത്തുകള്‍ 


2016 രിച്ച്‌ - 2016 ഖര ക്ട്‌ 


അത്ര പ്രബലങ്ങളായിരുന്നു എന്നാണ്‌. രാജ്യകാര്യങ്ങളെപ്പറ്റി നാം വേണ്ട്ര്ര 
സജീവമായി ചിന്തിച്ചില്ല. നമ്മുടെ പ്രാണന്‍ ഭരണകൂടത്തിലല്ല എന്നാണ്‌ നാം 
വിചാരിച്ചത്‌. എന്നാല്‍, ശരീരത്തിലെ ഒരംഗത്തിനുള്ള പ്രാധാന്യം തന്നെ 
(പ്രാണനില്ലെങ്കിലും) അതിനുമുണ്ട്‌ എന്ന വസ്തുത നാം മറന്നു. വലിയ 
പ്രയാസം കൂടാതെ ശരീരത്തിലെ ഒരു മുടിനാര്‍്‌ മുറിച്ചെടുക്കാം. എന്നാല്‍ 
മുടി മുറിച്ചു മുറിച്ച്‌ തൊലിയും തലയും മുറിക്കാന്‍ തുടങ്ങിയാല്‍ ബുദ്ധിമു 
ട്ടാകും. അതിനാല്‍ തീര്‍ച്ചയായും ശരീരം സംരക്ഷിക്കണം. ശരീരത്തിന്റെ 
അംഗങ്ങള്‍ സര്‍സ്വവുമല്ലെങ്കിലും സുപ്രധാനങ്ങളാണ്‌. ആ നിലയ്ക്ക്‌ ഭര 
ണകുടത്തിനും മഹത്വം കൊടുക്കേണ്ടതായിരുന്നു. അങ്ങനെ ചിന്തിച്ച ചിലര്‍ 
ഉണ്ടായിരുന്നു. ഛത്രപതി ശിവജി ഇതിനുവേണ്ടി അവതരിച്ചു. സമര്‍ഥരാമ 
ദാസ്‌ അദ്ദേഹത്തോട്‌ സ്വന്തം രാജ്യം ഭരിക്കു എന്ന്‌ ആജ്ഞാപിച്ചത്‌ അതി 
നുവേണ്ടിയാണ്‌. ധര്‍മത്തിലാണ്‌ പൂര്‍ണ ശക്തിയും. അത്‌ മഹത്വമേറിയ 
വസ്തുവാണ്‌. അതിനാല്‍ ധര്‍മത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തിക്കൊണ്ട്‌ അദ്ദേഹം സ്വയം 
ധര്‍മപ്രചാരത്തില്‍ മുഴുകിയതു പോലെ ശിവജി മഹാരാജാവിനേയും ദീക്ഷ 
കൊടുത്ത്‌ സന്യാസിയാക്കാമായിരുന്നു. അങ്ങനെ ചെയ്യാതെ രാജ്യപ്രാപ്തി 
ക്കാണ്‌ അദ്ദേഹം ശിവജിയെ പ്രേരിപ്പിച്ചത്‌. കാരണം ഭരണവും ഒരു പ്രധാന 
പ്പെട്ട സ്ഥാപനമാണ്‌ എന്നതു തന്നെ. എന്നാല്‍ ഒരു സംഗതി സുപ്രധാന 
മെന്നു കരുതുന്നതു പോലെയല്ല അതിനെ സര്‍വോരിയെന്നു കണക്കാക്കി 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. ഭരണം സര്‍വോപരിയല്ല. എന്നാല്‍പ്പിന്നെ എന്താണ്‌ 
സര്‍വോപരി എന്ന പ്രശ്‌നമുദിക്കുന്നു. അതിനെപ്പറ്റി ഇനി ചിന്തിക്കാം. 
ധര്‍മമാണ്‌ നമ്മുടെ പ്രാണന്‍ 

രാജ്യം എന്തിന്‌ ഉത്ഭവിച്ചു എന്ന കാര്യമാണ്‌ ഇതിനായി ആദ്യം 
ചിന്തിക്കേണ്ടത്‌. രാജ്യത്തിന്‌ ചില ലക്ഷ്യങ്ങളും ആദര്‍ശങ്ങളുമുണ്ടായിരി 
ക്കണമെന്ന്‌ എല്ലാവരും സമ്മതിക്കുന്നുണ്ട്‌. അതായത്‌ സര്‍വോപരിത്വം രാജ്യ 
ത്തിനല്ല ആദര്‍ശത്തിനാണ്‌ വേണ്ടതെന്നു വരുന്നു. കാവല്‍ക്കാരന്‍ ഒരി 
ക്കലും ഖജനാവിനേക്കാള്‍ വലുതല്ല. കോശാദ്ധ്യക്ഷന്‍ കോശത്തേക്കാള്‍ 
ചെറുതാണ്‌. രാഷ്ട്രത്തെ രക്ഷിക്കുവാനാണ്‌ ഭരണകൂടമുണ്ടായത്‌. രാഷ്ട്ര 
ത്തിന്റെ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ പ്രവൃത്തിപഥത്തില്‍ കൊണ്ടുവരുന്നതിനുള്ള 
അവസ്ഥ സൃഷ്ടിക്കുന്നതിനും അത്‌ നിലനിര്‍ത്തുന്നതിനും വേണ്ടിയാണ്‌ 
ഭരണകൂടമുണ്ടായത്‌. രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ആദര്‍ശമാണ്‌ “ചിതി”. “ചിതി" വളരെ 
ഗഹനമാണ്‌. അതിന്റെ ആവിഷ്ക്കരണവും (നമബ്വ്ടട്ദ്ഥിഠ) പെരുമാറ്റച്ചട്ട 
ങ്ങളുമാണ്‌ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ധര്‍മം. അതായത്‌ എന്തിനെങ്കിലും മഹത്വമുണ്ടെ 
ങ്കില്‍ അത്‌ ധര്‍മത്തിനാണ്‌. ധര്‍മം പോയാല്‍ പ്രാണനും പോയി. അതിനാല്‍ 
ധര്‍മം ഉപേക്ഷിച്ചവന്‍ രാഷ്ദ്രരഭഷ്ടനായി. അവന്റെ എല്ലാം പൊയ്പ്പോയി. 


ധര്‍മതത്വം സനാതനവും സര്‍വവ്യാപിയുമാണ്‌. 


ധര്‍മത്തിന്റെ മുലഭൂതത്വം സനാതനവും സര്‍വവ്യാപിയുമാണ്‌. 
അതിന്റെ ആചരണം ദേശ-കാല പരിതസ്ഥിതികള്‍ക്ക്‌ സാപേക്ഷികമാണ്‌. 


പം പത 
നട 


മനുഷ്യന്‌ ശരീരധാരണത്തിന്‌ ആഹാരം കഴിക്കണം എന്ന നിയമം ശാശ്വത 
മാണ്‌. എന്നാല്‍ ഒരു വ്യക്തി എപ്പോള്‍, എന്ത്‌, എത്ര ആഹാരം കഴിക്കണ 
മെന്നത്‌ പരിതസ്ഥിതി ആശ്രയിച്ചിരിക്കും. ചിലപ്പോള്‍ ആഹാരം വേണ്ട 
എന്നും വന്നേക്കാം. ഒരാള്‍ക്ക്‌ സന്നിപാതജരമായിരിക്കുമ്പോള്‍ ശരീരധാ 
രണത്തിന്‌ ആഹാരം വേണമെന്നു പറഞ്ഞ്‌ നാം അയാളെ ചോറുകഴിപ്പി 
ച്ചാല്‍ കുഴപ്പമുണ്ടാകും. അപ്പോള്‍ അയാള്‍ ഉപവസിക്കുകയാണു വേണ്ടത്‌. 
ഇപ്രകാരം തന്നെ ധര്‍മനിയമങ്ങളുടെ ആചരണം സമയാനുസൃതമായും 
യുഗാനുസൃതമായും മാറിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ദേശകാലങ്ങളെ 
ആധാരമാക്കി ഈ നിയമങ്ങള്‍ പാലിക്കേണ്ടതാണ്‌. 


പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ മഹിമ എല്ലാ ദേശങ്ങളിലുമുണ്ട്‌. നമുക്ക്‌ ലിഖിത 
ഭരണഘടനയാണുള്ളത്‌. എന്നാല്‍ അതിനും ദേശത്തിന്റെ പാരമ്പര്യത്തെ 
എതിര്‍ക്കുവാന്‍ സാദ്ധ്യമല്ല. അവയെ എതിര്‍ത്തുകൊണ്ടുള്ളതാണെങ്കില്‍ 
ആ ഭരണഘടന ധര്‍മാനുസൃതമല്ല, ധര്‍മവിരുദ്ധമാണ്‌. ധര്‍മാനുസൃതമെന്നു 
വെച്ചാല്‍ രാഷ്ട്രത്തിന്റെ ധാരണയ്ക്ക്‌ ആസ്പദമായിട്ടുള്ളത്‌ എന്നു താല്പ 
ര്യം. ധാരണ ധര്‍മത്തില്‍ നിന്നുണ്ടാകുന്നു. അതിനാല്‍ ഇവിടെ ധര്‍മമാണ്‌ 
സര്‍വാധികാരസമ്പന്നം. ബാക്കിയുള്ള എല്ലാ സ്ഥാപനങ്ങളും പ്രസ്ഥാന 
ങ്ങളും അധികാരസ്ഥാപനങ്ങളും അതില്‍നിന്ന്‌ ശക്തിഗ്രഹണം ചെയ്യുന്നു. 
(പണ്ഡിറ്റ്‌ ദീനദയാല്‍ ഉപാധ്യായയുടെ ഏകാത്മമാനവദരീശനം എന്ന പുസ്ത 
കത്തില്‍നിന്ന്‌. പുറം 48-65. വിവര്‍ത്തനം: പി.നാരായണന്‍. കുരുക്ഷേത്രപ്ര 
കാശന്‍). 


2016 ഉടച്ച്‌ - 2016 ബര ക” 


സ്വി.മെ.ഖുടെ അവന വീണ്ടും വരുന്നു 


ക്രൈസ്തവാദര്‍ശങ്ങളെ പരോഹിത്യവുമായി കലര്‍ത്തി മതമായി 
രൂപാന്തരപ്പെടുത്തിയപ്പോള്‍ വേദവ്യാഖ്യാതാക്കള്‍ക്ക്‌ നേരിടേണ്ടിവന്ന പ്രധാ 
നപ്രശ്‌നങ്ങളിലൊന്ന്‌, വിധികര്‍ത്താവായ പഴയനിയമ ദൈവവും വിമോച 
കനായ ക്രിസ്തുവും തമ്മിലുള്ള പൊരുത്തക്കേടായിരുന്നു. സാധാരണ 
വിശ്വാസിക്ക്‌ മനുഷ്യന്റെ “യുക്തിബോധ്‌ ത്തില്‍ വലിയ മതിപ്പൊന്നുമില്ലെ 
ങ്കിലും ദൈവസൈദ്ധാന്തികര്‍ അങ്ങനെയല്ല. അപകടകാരിയായ 
“പിശാചാ"യാണ്‌ അവര്‍ അതിനെ കാണുന്നത്‌. വിധികര്‍ത്താവും വിമോച 
കനും തമ്മിലുള്ള വൈരുദ്ധ്യം പരിഹരിക്കപ്പെടേണ്ട പ്രശ്നമായി. അന്ത്യ 
വിധിയുടെയും രണ്ടാം വരവിന്റെയും വിശ്വാസങ്ങള്‍ ചമച്ച്‌ പ്രശ്നം പരിഹ 
രിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചെങ്കിലും യഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍, അന്തിക്രിസ്തു എന്ന സങ്കല്പനം 
(പ്രശ്നം പരിഹരിക്കുകയല്ല, പുതിയ പ്രശ്നത്തെ സൃഷ്ടിയ്ക്കുകയാണ്‌ 
ചെയ്തത്‌. അന്ത്യവിധിയ്ക്കുള്ള അധികാരം ദൈവത്തിനു മാത്രമുള്ളതാണ്‌. 
അങ്ങനെയെങ്കില്‍ വിധിയ്ക്കാന്‍ വരുന്ന ക്രിസ്തുവും ദൈവമായിരിക്കണം. 
നിലവിലുള്ളതോ “ഞാനല്ലാതെ അന്യദൈവങ്ങള്‍ നിനക്കുണ്ടാകരുതെന്ന്‌” 
കല്പിച്ച ദൈവവും. പുതിയൊരു ദൈവസൃഷ്ടിക്ക്‌ സാധ്യതയില്ല. മറ്റൊരു 
സാധ്യതയെക്കുറിച്ചാലോചിക്കുന്ന ദൈവജ്ഞന്മാര്‍ക്ക്‌, തങ്ങള്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌ 
പിതൃദായക വ്യവസ്ഥയിലായതുകൊണ്ട്‌, എളുപ്പം കണ്ടെത്താന്‍ കഴിയുന്നത്‌ 
പുത്രനിലേയ്ക്കുള്ള അധികാരക്കൈമാറ്റമാണ്‌. മനുഷ്യപുത്രന്‍ ദൈവപുത്ര 
നായി. ദൈവത്തിന്റെ ലൈംഗികവേഴ്ച ഒഴിവാക്കാനായി പുതിയൊരു സാധ 
നത്തെക്കൂടി സൃഷ്ടിയ്ക്കേണ്ടിവന്നു എന്നുമാത്രം; പരിശുദ്ധാത്മാവ്‌. 
അങ്ങനെ കന്യക ഗര്‍ഭം ധരിച്ചു പ്രസവിച്ചു. ഗര്‍ഭദാനമായിരുന്നു പരിശു 
ദ്ധാത്മ സൃഷ്ടിയുടെ കാരണമെങ്കിലും പുത്രസൃഷ്ടിക്കുശേഷം അധികപ്പ 
റായ അത്‌ പിന്നീട്‌ പടരോഹിത്യപ്രവര്‍ത്തികള്‍ക്കുള്ള സാധൂകരണമായി. 
പുരോഹിതര്‍ക്ക്‌ പരിശുദ്ധാത്മാവ്‌ നിറഞ്ഞവരായി സഭയെ നയിക്കാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞു. പുരാതനെ ഈജിപ്തിലെ മിത്തായ ഓസിറസ്‌-ഐസിസ്‌-ഫോറസ്‌ 
എന്ന ദൈവീക ത്രിത്വത്തെ കടമെടുത്ത്‌ ത്രിത്വത്തില്‍ ഏകത്വം എന്ന 
സിദ്ധാന്തം നിര്‍മ്മിച്ചു. “ത്രിയേക ദൈവ മാക്കി. പക്ഷെ ത്രിത്വത്തില്‍ ഏകത്വം 
എന്നത്‌ പിന്നെയും വിശദീകരിക്കേണ്ടിയിരുന്നു. താഴെ കാണുന്ന വിധത്തില്‍ 
അതിവിചിത്രമായ രീതിയില്‍ അത്‌ വിശദീകരിക്കപ്പെട്ടു. 


റ പി ദ്ഥാകാഥിച്ച്‌ 


യുക്തിരഹിതവും വിചിത്രവുമെങ്കിലും ഈ വിശദീകരണം ഓഈദ്യോ 
ഗികമായ അംഗീകാരം നേടി. വിമോചകനായ ക്രിസ്തുവിനു പകരം വിധാ 
താവായ ക്രിസ്തു ക്രൈസ്തവസഭയുടെ അടിസ്ഥാനമായി. പൌലോസ്‌ 
മുതല്‍ അഗസ്റ്റിന്‍വരെയുള്ള ചിന്തകരുടെ വിലപ്പെട്ട സംഭാവനയായിരുന്നു 
അത്‌. “ക്രിസ്തു എന്തിനുവേണ്ടി നിലകൊണ്ടോ അതൊക്കെ നിരാകരിക്കു 
കയായിരുന്നു പൌലോസ്‌. ക്രിസ്തീയവിരുദ്ധതയുടെ പ്രതീകമാണ്‌ പാലോ 
സ്‌? എന്ന നിഷേയുടെ പ്രസ്താവം ക്രൈസ്തവസഭയ്ക്കപ്പാടെ ചേരുന്ന 
തായിത്തീര്‍ന്നു. 


മുഖ്യധാരാ ക്രൈസ്തവസഭയും പെന്തക്കോസ്തുപോലുള്ള സമാ 
ന്തരക്രൈസ്തവസഭകളും തമ്മിലുള്ള തര്‍ക്കങ്ങളിലൊന്ന്‌ മാമോദിസ- 
സ്നാനം-യുമായി ബന്ധപ്പെട്ടാണ്‌. ലോകത്തിന്റെ പാപമോചനത്തിനായി 
ക്രൂശിക്കപ്പെട്ട്‌ രക്തം ചിന്തിയ ക്രിസ്തു മാത്രമാണ്‌ രക്ഷകന്‍ എന്നും അവനെ 
രക്ഷിതാവായി സ്വീകരിക്കുകയാണ്‌ രക്ഷിക്കപ്പെടാനുള്ള ഏകമാര്‍ഗമെന്നും 
വിശ്വസിച്ചുകൊണ്ട്‌ സ്വീകരിക്കുന്ന കൂദാശയാണ്‌ മാമോദിസ. അതാണ്‌ ഒരു 
വനെ ക്രിസ്ത്യാനിയാക്കുന്നതും. ഈ വിശ്വാസവുമായി പൊരുത്തപ്പെടു 
ന്നതല്ല ശൈശവസ്നാനം. ഇതാണ്‌ സമാന്തരസഭകളുയര്‍ത്തുന്ന വിമര്‍ശ 
വും. (ക്രിസ്തുവിന്റെ ക്രുശാരോഹണത്തോടെ ലോകരുടെയെല്ലാം പാപം 
നീങ്ങിയെങ്കില്‍, അത്‌ വാസ്തവമാണെങ്കില്‍, വിശ്വസിച്ചാലും ഇല്ലെങ്കിലും 
അതങ്ങനെയാകാതെ തരമില്ല. അപ്പോള്‍ സ്നാനത്തിനുതന്നെ എന്തര്‍ത്ഥം 
എന്നു തിരിച്ചുചോദിക്കാവുന്നതാണ്‌. പക്ഷെ മുഖ്യധാരാസഭയുടെ വിശ്വാസം 
അതല്ല. ജന്മപാപം എന്നൊരു പാപമുണ്ട്‌. മനുഷ്യരാശി ഉള്ളിടത്തോളം അതു 
ണ്ടാകുകയും ചെയ്യും. “പാപത്തില്‍ എന്റെ മാതാവ്‌ എന്നെ ഗര്‍ഭം ധരിച്ചു' 
എന്നാണ്‌ സഭ പഠിപ്പിക്കുന്നത്‌. ശരിയോ തെറ്റോ ആയ യാതൊരു 
പ്രവര്‍ത്തിയും ചെയ്യാതെ ഒരുവന്‍ മരിച്ചുപോയാലും അവന്‍ പാപിയാണ്‌ - 
മാമോദിസ സ്വീകരിച്ചിട്ടില്ലെങ്കില്‍. ശൈശവസ്‌നാനത്തിന്റെ ന്യായമതാണ്‌. 
പാപമോചനത്തിന്‌ മാമോദിസ ഒന്നുമാത്രമേയുള്ളൂ എന്നതാണ്‌ സഭയുടെ 
വിശ്വാസപ്രമാണം. ക്രൈസ്തവസഭ, മനുഷ്യനെ ഏതെങ്കിലും തരത്തില്‍ 
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സമനായി കാണുന്നുവെങ്കില്‍ അത്‌ പാപി എന്ന അര്‍ത്ഥത്തിലാണ്‌. കര്‍മം 
കൊണ്ടല്ല, ജന്മംകൊണ്ടുതന്നെ മനുഷ്യനെ പാപിയായാണ്‌ സഭ ഗണിക്കു 
ന്നത്‌. ജന്മനാ മനുഷ്യനെ പാപിയാക്കുന്നു എന്നതാണ്‌ ക്രിസ്തുമതത്തില്‍ 
ലൈംഗികതയുടെ പ്രാധാന്യത്തിനു കാരണവും. 


ക്രൈസ്തവസഭയുടെയോ അതിന്റെ ദര്‍ശനങ്ങളുടെയോ വിമര്‍ശനം 
ഈ ലേഖനത്തിന്റെ ലക്ഷ്യമല്ല. “അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു” എന്ന സി.ജെ. 
തോമസ്‌ രചിച്ച നാടകത്തിന്റെ പഠനത്തിന്‌ സഹായകമായേക്കാവുന്ന ചില 
കാര്യങ്ങള്‍ ചൂണ്ടിക്കാട്ടുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ഈ നാടകം അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ മറ്റു നാടകങ്ങളോടൊപ്പം മലയാള സാഹിത്യത്തിലെ പ്രഗത്ഭരുടെ 
ധാരാളം വിമര്‍ശനപഠനങ്ങള്‍ സമ്പാദിച്ചുകഴിഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. എങ്കിലും അവ 
യൊന്നും വേണ്ടവിധം സ്പര്‍ശിക്കാതെപോയ ആ നാടകത്തിന്റെ മതാത്മ 
കമാനം എടുത്തുകാട്ടാനുള്ള ഒരു ശ്രമമാണിത്‌. 

ഒരു മധ്യവര്‍ഗകുടുംബത്തിലെ ലൈംഗിക സദാചാരപ്രശ്‌നം എന്ന്‌ 
ഒറ്റവാചകത്തില്‍ പറയാവുന്നതാണ്‌ ഈ നാടകത്തിന്റെ ബീജം - രണ്ടാം 
ലോക മഹായുദ്ധകാലത്ത്‌, ഒരു താഴ്‌ന്ന മധ്യവര്‍ഗ കുടുംബത്തിലെ യുവാവ്‌ 
കുടുംബത്തിന്റെ പട്ടിണി മാറ്റാന്‍ പട്ടാളത്തില്‍ച്ചേരുന്നു. മൂന്നുനാലു 
വര്‍ഷത്തെ പട്ടാളസേവനവും കഴിഞ്ഞു അന്ധനായി നാട്ടില്‍ തിരിച്ചെ 
ത്തുമ്പോഴേയ്ക്കും, ഭാര്യ തന്റെ സുഹൃത്തിന്റെ തന്നെ ബീജം ഉദരത്തില്‍ 
വഹിക്കുന്നതറിയുകയും ചില അസ്ധാരസ്യങ്ങള്‍ക്കും പൊട്ടിത്തെറികള്‍ക്കും 
ശേഷം ദാമ്പത്യബന്ധം തുടരുന്നതില്‍ പരാജയപ്പെട്ട്‌ വിപ്ലവപാര്‍ട്ടി 
യില്‍ച്ചേര്‍ന്ന്‌ രക്തസാക്ഷിയാകുന്നതുമാണ്‌ ഇതിവൃത്തം. ദാരിദ്ര്യം, യുദ്ധം, 
സദാചാര്രശ്‌നം! മാര്‍ക്സിസ്റ്റു നിരൂപകരുടെ ഭാഷയില്‍പ്പറഞ്ഞാല്‍, ഒരു 
സാമുഹ്യനാടകത്തിനോ മധ്യവര്‍ഗകുടുംബ നാടകത്തിനോ കൊള്ളാവുന്ന 
വിഷയങ്ങള്‍. അങ്ങനെയുള്ളൊരു നാടകത്തിന്റെ കാതല്‍ തന്നെ 
ക്രൈസ്തവ ദാര്‍ശനിക പ്രശ്‌നങ്ങളാണെന്നു പറഞ്ഞാല്‍ വിശ്ചസിക്കാനല്പം 
പ്രയാസം തോന്നും. 


പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ ഈ നാടകത്തിന്‌ ക്രിസ്തീയതയുമായി എന്തെ 
ങ്കിലും ബന്ധം കാണുന്നുണ്ടെങ്കില്‍, അത്‌ നാടകത്തിന്റെയും കഥാപാത്ര 
ങ്ങളുടെയും പേരുകളിലും അരസികനായ ഒരു ഉപദേശി അവസരത്തിലും 
അനവസരത്തിലുമായി വിളിച്ചുകൂവുന്ന ബൈബിള്‍വചനങ്ങളിലുമാണ്‌. ആ 
വചനങ്ങളുടെ നിലയാകട്ടെ, നാടകവുമായി പറയത്തക്ക ബന്ധമൊന്നുമി 
ല്ലെന്ന മട്ടിലും. അതുകൊണ്ടുതന്നെ ഈ ഉപദേശി കഥാപാത്രം ഏറെ തെറ്റി 
ദ്ധരിയ്ക്കപ്പെട്ടിട്ടുമുണ്ട്‌. എം.തോമസ്‌ മാത്യു എഴുതുന്നത്‌ നോക്കുക: “തിരു 
വനന്തപുരത്തെ പ്രഗത്ഭരായ നാടകപ്രവര്‍ത്തകരാണ്‌ അന്ന്‌ വേഷമിട്ടത്‌. 
എന്നിട്ടും നാടകം പരാജയപ്പെട്ടു; നാടകകൃത്ത്‌ ആകെ തകര്‍ന്നുപോകുകയും 
ചെയ്തു. നാടകം അരങ്ങില്‍ പരാജയപ്പെടാന്‍ കാരണം അതിലെ ഉപദേശി 
യുടെ ഭാഗം അഭിനയിച്ച നടന്‍ ആ കഥാപാത്രത്തെമനസ്സിലാക്കിയ രീതി 


പ പ 
ടട 


പിഴച്ചുപോയതാണ്‌. എന്നാല്‍ ഈ കഥയില്‍ രസകരമായ ചില കാര്യങ്ങളു 
ണ്ട്‌. നാടകം പരാജയമായിരുന്നു എന്ന്‌ സി.ജെ.യെക്കൂടാതെ എത്ര പേര്‍ 
മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു എന്ന കാര്യം സംശയമാണ്‌. ഉപദേശിയുടെ ഭാഗം 
അഭിനയിച്ച നടന്‍ ആ പരാജയ കഥ അറിയുന്നത്‌ വളരെ വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു 
ശേഷം ജി.ശങ്കരപ്പിള്ള എഴുതിയ ഒരു ലേഖനം വായിച്ചിട്ടാണ്‌. പക്ഷേ, ആ 
നടന്‌ അക്കാര്യം മരണപര്യന്തം ബോധ്യപ്പെട്ടില്ലെന്നു മാത്രമല്ല, നടന്‍ നന്നായി 
എന്ന വിശ്വാസം കൃതാര്‍ത്ഥതയോടെ, അവസാനം വരെ അദ്ദേഹം പാലി 
ക്കുകയും ചെയ്തു. ഈ പറഞ്ഞതിന്‌ ഇതെഴുതുന്നയാള്‍ സാക്ഷി.” ഇതാ 
യിരുന്നു നില. 


പിന്നീട്‌ ഉപദേശി എന്ന കഥാപാത്രത്തെക്കുറിച്ച്‌ ധാരാളം നിരീക്ഷ 
ണങ്ങള്‍ വരുകയും അത്‌ വെറുമൊരു ഹാസ്യകഥാപാത്രമല്ല എന്ന ബോധം 
ജനിക്കുകയും ചെയ്തു. ഉപദേശിയെക്കുറിച്ച്‌ വന്നിട്ടുള്ള ഏതാണ്ടെല്ലാ നിരീ 
ക്ഷണങ്ങളും ഡോ. എ.റസ്സലുദ്ദീന്റെ പഠനത്തില്‍ അടങ്ങിയിട്ടുണ്ടെന്നതിനാല്‍ 
അതു മാത്രമാണിവിടെ നിരത്തുന്നത്‌. 


നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ ചുരുക്കത്തില്‍ 


1. തികച്ചും ദാര്‍ശനിക വാക്യങ്ങളുരുവിടുന്ന ഉപദേശിയുടെ ഭാഷയ്ക്ക്‌ 
ഒരു പ്രകാരത്തിലും മറിയാമ്മച്ചേടത്തിയുടെ സങ്കടത്തിന്‌ ആശ്വാസം 
നല്‍കാന്‍ കഴിയുന്നില്ല. സ്വന്തം വാക്യങ്ങളിലൂടെ സ്വയം പരിഹാ 
സ്യനായിത്തീരുകയാണ്‌ ഉപദേശി. അമ്മയുടെ ഭാഷ മാനുഷികമാ 
ണെങ്കില്‍ ഉപദേശിയുടെ ഭാഷ മതപരമാണ്‌. വേദഭാഷയെ മാനു 
ഷിക യാഥാര്‍ത്ഥ്യവുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുവാനാവാതെ മതതത്വചിന്താ 
തലത്തില്‍ മാത്രം ഉപദേശി നില്‍ക്കുന്നു. പ്രായോഗികശേഷിയി 
ല്ലാത്ത ഒരു ബുദ്ധിജീവിയുടെ ആദര്‍ശസംസ്‌കാരമുണ്ടായിരുന്ന സി. 
ജെ.യുടെ മനസ്സാക്ഷി സ്വന്തം അപ്രായോഗികതയെ പരിഹസിക്കു 
ന്നതുകൊണ്ടായിരിക്കാം, വചനത്തിന്റെ മനുഷ്യനായ ഉപദേശിയും 
പരിഹാസരുപം പുണ്ടുനില്‍ക്കുന്നത്‌. 

2. “കാല'വും “യുദ്ധ'വും “ദൈവവും അമ്മയെ സംബന്ധിച്ചിട 
ത്തോളം തികച്ചും ഗാര്‍ഹികമായ പ്രശ്‌നങ്ങളാണ്‌, യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങ 
ളാണ്‌, അനുഭവങ്ങളാണ്‌. സംഭാഷണത്തിലൂടെ യുദ്ധം, കാലം, 
ദൈവം തുടങ്ങിയ പൊതുവായ ആശയങ്ങളിലൂടെ, ഉപദേശി, നാട 
കത്തിന്‌ മതാത്മകമായ മാനം കൊടുക്കുവാന്‍ ശ്രമിക്കുന്നു. 


3. നാടകത്തില്‍ വചനത്തിനായി നിയോഗിച്ചിരിക്കുന്ന ഉപദേശിക്ക്‌, 
തത്വനിര്‍ധാരണശേഷിയുള്ള ഒരു പ്രേക്ഷകന്റെ സ്ഥാനമാണ്‌ നല്‍കി 
യിരിക്കുന്നത്‌. ഉപദേശിയും അയാളുടെ വചനങ്ങളും നാടകത്തിന്‌ 
വികാരാതീതവും തത്വചിന്താപരവുമായ ഒരു മാനം നല്‍കാന്‍വേണ്ടി 
നിയോഗിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുകയാണ്‌. 


2016 2ഠ്രച്ച്‌ - 2016 ബര ക? 


4. ഉപദേശിയുടെ വചനങ്ങള്‍ ധ്വനിപ്പിക്കുന്ന മൌലികമായ മതാത്മകത, 
ഗാര്‍ഹികവും വൈകാരികവുമായ രംഗത്തെ അതിനുമപ്പുറമുള്ള ഒരു 
തലത്തിലേക്കു കൊണ്ടുപോകാന്‍ ച്രേരിപ്പിക്കുന്നു. ഉപദേശിയുടെ 
വചനങ്ങളുടെ നാടകധര്‍മ്മം ഈ പ്രേരണതന്നെയാണ്‌. 


5. ചുരുക്കത്തില്‍, രംഗങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ രംഗങ്ങള്‍ സൃഷ്ടിക്കുക, നാട 
കത്തെ പരിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുക, മതാത്മകമാക്കുക, ദാര്‍ശനീകരിക്കു 

ക, നാടകത്തിന്റെ സംഘടിതരുപത്തെ ഭേദിക്കുക എന്നീ ധര്‍മ്മങ്ങള്‍ 

കലാപരമായി നിര്‍വ്വഹിക്കുവാന്‍ ഉപദേശിയുടെ പശ്ചാത്തലവചന 

ങ്ങള്‍ക്കു കഴിയുന്നുണ്ട്‌. 

ഈ നിരീക്ഷണങ്ങളിലെല്ലാം ഉപദേശിയുടെ വചനങ്ങള്‍ ഉണ്ടാ 
ക്കുന്ന മതാത്മകവും ദാര്‍ശനികവുമായ മാനങ്ങള്‍ ആവര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു 
ണ്ട്‌. പക്ഷെ എന്താണതിലൂടെ ഈ നാടകം മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്ന ദര്‍ശനം 
എന്നതില്‍ നിശബ്ദത പാലിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 


മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ (പട്ടാളത്തില്‍പോയ യുവാവ്‌) ഭവനമാണ്‌ രംഗം. 
ഒറ്റ രംഗത്തില്‍ വന്നുമറയുന്ന സംഭവങ്ങളിലൂടെ ദാര്‍ശനിക്പ്രശ്നങ്ങള്‍ 
കൈകാര്യം ചെയ്യുന്ന യവന നാടകരീതിയാണ്‌ അതിസമര്‍ത്ഥമായി സി. 
ജെ.യും ഈ നാടകത്തില്‍ ഉപയോഗിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ആദ്യരംഗത്തിലെ രണ്ടാം 
സംഭാഷണത്തിലൂടെ തന്നെ ഉപദേശിയുടെ വചനങ്ങള്‍ രംഗത്തെത്തുന്നു. 
അതിനോടുള്ള മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ അമ്മയുടെ പ്രതികരണവും നോക്കുക. 
ശബ്ദം : (ദുരത്തില്‍നിന്ന) അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു! എന്റെ ജന 

മേ, ചെവിക്കൊള്‍വിന്‍. അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു! 
സ്ത്രീ : ആ ഉപദേശിക്ക്‌ വേറെ തൊഴിലൊന്നുമില്ലേ? അയാള്‍ക്ക്‌ 
കിറുക്കാന്നാ തോന്നണെ. ഈ വഴിക്കോടെയൊക്കെ വിളി 

ച്ചുപറഞ്ഞോണ്ട്‌ നടക്കുക തന്നെ. 


ഉപദേശിയുടെ ഈ വചനം ക്രിസ്തുവിന്റെ രണ്ടാം വരവിനെ (വി 
ധിക്കാനായുള്ള വരവിനെ) ധ്വനിപ്പിക്കുന്നതാണ്‌. ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ആ 
വചനം നാടകത്തില്‍ യാതൊരു വൈകാരിക പ്രതികരണവുമുണ്ടാക്കുന്നി 
ല്ല. എന്നാല്‍ രണ്ടാം സന്ദര്‍ഭത്തിലെ ഈ വചനത്തോടുള്ള പ്രതികരണം 
ഇതല്ല. നോക്കു. 

ഉപദേശി : .... അന്ന്‌ രണ്ടു സ്ത്രീകള്‍ ഒരു തിരികല്ലില്‍ പൊടിച്ചു 
കൊണ്ടിരിക്കും. ഒരുത്തിയെ അവന്‍ സ്വീകരിക്കും. മറ്റവ 
ളെയോ അവന്‍ ചാകാത്ത പുഴുവും കെടാത്ത തീയും 
നിറഞ്ഞ നിത്യനരകത്തിലേയ്ക്കു തള്ളും. (കൈകള്‍ 
ഉയര്‍ത്തി ആവേശത്തോടെ) കിഴക്കുഭാഗത്ത്‌ വെള്ളിമേ 
ഘങ്ങളുടെ മുകളില്‍ അഗ്നിരഥത്തെ ഞാന്‍ കാണുന്നു. 
ഉണര്‍വ്വുള്ള മണവാട്ടികളേ, നിങ്ങളുടെ ദീപങ്ങളെ കൊളു 

ത്തുക! അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു. 


“൮൮൭ ചാകാ 
ടാ 


(സാറാമ്മയുടെ മുഖം വിളറി. കൈയില്‍നിന്നും പാത്രം താഴെ 
വീണുടയുന്നു) 

ഇവിടെ തെറ്റുകാരിയായ സാറാമ്മയുടെ വികാരവിക്ഷോഭത്തിനു 
കാരണം ക്രിസ്തുവിന്റെ വരവല്ല; മറിച്ച്‌ ഭര്‍ത്താവിന്റെ വരവാണ്‌. ഉപദേശി 
യുടെ വചനം ചേര്‍ത്തുവച്ച്‌ മാത്തുക്കുട്ടിയെ ക്രിസ്തുവാക്കി രൂപാന്തരപ്പെ 
ടുത്തുന്നതാണ്‌ ഇവിടെ കാണുന്നത്‌. പാപിയായി സാറാമ്മയും വിധികര്‍ത്താ 
വായ ക്രിസ്തുവായി മാത്തുക്കുട്ടിയും മാറുന്നു. രണ്ടാം രംഗത്തിനന്ത്യത്തില്‍ 
മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ വരവറിയിച്ചുമുഴങ്ങുന്ന വിസില്‍ ശബ്ദത്തോട്‌ ഉപദേ 
ശിയുടെ വചനത്തെ ചേര്‍ത്തുവെച്ച്‌ ഇതിനടിവരയിടുമ്പോള്‍ തെറ്റില്‍ പങ്കാ 
ളിയായ കുഞ്ഞുവര്‍ക്കിയുടെ പ്രതികരണവും കാണുക. 


(ദൂരത്തില്‍ തീവണ്ടിയുടെ നീണ്ട വിസില്‍ ശബ്ദം. സാറാമ്മ ഭയ 

ത്തോടെ എഴുന്നേല്‍ക്കുന്നു). 
ശബ്ദം : (ദൂരത്തില്‍നിന്ന്‌) അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു! വിധി ദിവസം 
സമാഗതമായിരിക്കുന്നു. 

കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി : ആ നശിച്ച കള്ള ഉപദേശി! 

ആദ്യസന്ദര്‍ഭത്തിലെ വചനം ക്രിസ്തുവിന്റെ രണ്ടാംവരവിനെയും 
തുടര്‍ന്നുവരുന്ന രണ്ടു സന്ദര്‍ഭങ്ങളിലെ വചനങ്ങള്‍ മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ വര 
വിനേക്കൂടിയും ധ്വനിപ്പിക്കുന്നതിലൂടെ ആ വചനങ്ങള്‍ മാത്തുക്കുട്ടിയെ 
ക്രിസ്തുവായി പരിവര്‍ത്തിപ്പിക്കുക എന്നതാണ്‌ ഈ നാടകത്തില്‍ നിര്‍വ്വ 
ഹിക്കുന്ന ധര്‍മ്മം എന്നത്‌ വ്യക്തമാണ്‌. 

ഭൂമിയിലെ പാപികളുടെ മാനസികാവസ്ഥ കുഞ്ഞുവര്‍ക്കിയുടെയും 
സാറാമ്മയുടെയും സംഭാഷണങ്ങളിലൂടെ വ്യഞ്ജിപ്പിച്ചിരിക്കുന്നതും 
കാണുക. 


കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി : നിരാശപ്പെടാതെ സാറാമ്മേ. നിരാശപ്പെട്ടതുകൊ 
ഞ്ടെന്തു ഫലം? 


സാറാമ്മ : ഒന്നു മിണ്ടാതിരിക്കാനേ. അയ്യോ ഞാനെന്തു 
പറയുമോ - ദൈവമേ... എന്താശിച്ചായിരിക്കും 
വരുന്നത്‌? ഇവിടെ വരുമ്പോഴെന്താ കാണു 
ന്നത്‌? പണമയച്ചുതന്ന്‌ നാലു കൊല്ലം എന്നെ 
പോറ്റിയത്‌ ഇതിനാ? അയ്യോ ദൈവമേ! 
എനിക്കു മരിക്കണം. 

കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി : സാറാമ്മേ, ശബ്ദമുണ്ടാക്കാതെ. അമ്മ 
കേള്‍ക്കും. തലമുടി കെട്ടിവെയ്ക്ക്‌. കണ്ണുനീ 
രൊക്കെ തുത്തുകള. അമ്മ വല്ലതും സംശ 
യിക്കും. 


2016 രച്ച്‌ - 2016 ബര കാ 


സാറാമ്മ 


കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി 


: (പെട്ടെന്ന്‌ ചാടിയെഴുന്നേറ്റ്‌ കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി 
യോട്‌ ) അമ്മയെന്തു സംശയിക്കാനാ? 
അവര്‍ക്കു മനസ്സുള്ളത്‌ സംശയിക്കട്ടെ. നാലു 
വര്‍ഷങ്ങള്‍, അനാഥയായി, സ്‌നേഹിക്കാന്‍ 
ആരുമില്ലാതെ, എന്നെ അരിവെപ്പുകാരിയായി 
ഇവിടെ ഇട്ടിട്ട്‌... കല്യാണം കഴിയുന്നതിനു 
മുമ്പ... പണമുണ്ടാക്കാന്‍... 

: അരുത്‌ സാറാമ്മേ അരുത്‌. നമ്മളേതായാലും 
തെറ്റുചെയ്തു. ഇനി നമ്മളെത്തന്നെ നീതീക 
രിക്കയും കൂടി വേണോ? പോരെങ്കില്‍ പണം 
മോഹിച്ചല്ല മാത്തുക്കുട്ടി പോയത്‌. മറ്റു 
ജോലിക്കു വഴിയില്ലാഞ്ഞിട്ടല്ലേ? 


ഇവിടെ സാറാമ്മയും കുഞ്ഞുവര്‍ക്കിയും തെറ്റുകാരാണോ? അതെ. 
പക്ഷേ തെറ്റുചെയ്യാന്‍ കച്ചകെട്ടി ഇറങ്ങിത്തിരിച്ചവരാണോ? അല്ല. ഈ 
തെറ്റില്‍ അവര്‍ക്കു മാത്രമാണോ പങ്ക്‌? വിധിക്കാന്‍ വരുന്നവനും അതിലൊരു 
പങ്കില്ലേ? ഉപദേശിയുടെ വചനങ്ങള്‍, മാത്തുക്കുട്ടിയെ ക്രിസ്തുവാക്കി പരി 
വര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്നതിലൂടെ ഒരു ഗാര്‍ഹിക സദാചാര പ്രശ്നം ആ നിലവിട്ട്‌ 
പാപത്തിന്റെയും പാപബോധശത്തിന്റെയും വിധിയുടെയും വിധിയ്ക്കപ്പെടു 
ന്നതിന്റെയും പ്രശ്നമായി ഭാവാന്തരപ്പെടുകകൂടിചെയ്യുന്നു. നിരാശരും നിസ്സ 
ഹായരുമായ പാപികളെ വിധിക്കുന്ന വിധികര്‍ത്താവിന്റെ അര്‍ഹത ചോദ്യം 
ചെയ്യപ്പെടുകയും ചെയ്യുന്നു. ഇതിന്റെ തീക്ഷ്ണരൂപം മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ 
ശകാരങ്ങള്‍ക്കും അപമാനശരങ്ങള്‍ക്കും ശേഷമുള്ള സാറാമ്മയുടെ പൊട്ടി 


ത്തെറിയില്‍ കാണാം. 
സാറാമ്മ 


(പെട്ടെന്ന്‌ കുപിതയായി) മതി. നിറുത്ത്‌, ഇനി 
ഞാനെന്തു വേണം? മരിക്കണോ? ഇത്ര ചിരിക്കാ 
നെന്തിരിക്കുന്നു? ഞാന്‍ തെറ്റുചെയ്തു. അതിനു 
മാത്രം അനുഭവിച്ചുകഴിഞ്ഞു. ഇനിയും എന്നെ 
ഇട്ടു ചവിട്ടുന്നതെന്തിന്‌* എന്നെ ഇറക്കിവിട്‌. 
ഇനിയും നിറുത്തിക്കൊല്ലുന്നതെന്തിന്‌ ? 
ഞാനൊരു പെണ്ണാണ്‌. എനിക്കും ജീവിക്കണം. 
നാലുകൊല്ലം ആരുമേതുമില്ലാതെ, സ്നേഹി 
ക്കാനും സഹായിക്കാനും ആരുമില്ലാതെ, എന്നെ 
ഒറ്റയ്ക്കിട്ടിട്ട്‌ പേരിനു വിവാഹിതയെന്നും പറഞ്ഞ്‌ 
ഇപ്പോള്‍ വന്നിരിക്കുന്നു ചോദിക്കാന്‍. 


അന്തിക്രിസ്തുവിന്റെ വരവിനെ സൂചിപ്പിക്കാനും മാത്തുക്കുട്ടിയെ 
ക്രിസ്തുവാക്കി രൂപാന്തരപ്പെടുത്താനും മാത്രമല്ല അന്തിക്രിസ്തുവിന്റെ വര 
വിനെ നിരാകരിയ്ക്കാനും ഉപദേശിയുടെ അതേ വചനങ്ങള്‍ തന്നെയാണു 


പയോഗിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. 


64 ്ഥക്മാഥ]ിച്‌ 
ടാ 


ശബ്ദം : (ദൂരത്തില്‍) അവന്‍ വീണ്ടും വരുന്നു! സത്യവി 
ശ്വാസികളെ ഒരുങ്ങിക്കൊള്‍ക (സാറാമ്മ ശ്രദ്ധി 
ച്ചിട്ട്‌ ദേഷ്യംകൊണ്ടു പല്ലു കടിക്കുന്നു) അവന്‍ 
വരു മ്പോള്‍ ഉണര്‍വ്വുള്ള കന്യകകളെ അവന്‍ 
സ്വീകരിക്കും. (മാത്തുക്കുട്ടി തലയുയര്‍ത്തി ശ്രദ്ധി 
ക്കുന്നു)... 
ഇവിടെ ക്രിസ്തുവിന്റെ രണ്ടാംവരവിന്റെ നിരാകരണമാണ്‌ നടക്കു 
ന്നത്‌. സാറാമ്മയിലിപ്പോള്‍ ആ വചനങ്ങള്‍ ജനിപ്പിക്കുന്നത്‌ ഭയമല്ല; ദേഷ്യ 
മാണ്‌. വിധിയ്ക്കാന്‍ വന്ന മാത്തുക്കുട്ടി വെറുമൊരു ശ്രോതാവ്‌ മാത്രം. 


രണ്ടാം അങ്ംത്തില്‍ രണ്ടാം രംഗത്തിലെ ഉപദേശി പുറപ്പെടുവിക്കുന്ന 
വചനങ്ങള്‍ ക്രിസ്തുവിന്റെ രണ്ടാം വരവിനെ സൂചിപ്പിക്കുന്നതല്ല എന്നത്‌ 
ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 


നിന്റെ കോപത്തിന്മേല്‍ സൂര്യന്‍ അസ്തമിക്കാതിരിക്കട്ടെ. മറിയ 
ച്ചേടത്തീ കര്‍ത്താവായ യേശുക്രിസ്തു നമ്മുടെ പാപങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി ക്രൂശി 
ക്കപ്പെട്ടു. വലിയ കടം ക്ഷമിച്ചുകിട്ടിയവനെപ്പോലെ നാമും ക്ഷമിക്കണം.” 
ക്ഷമിക്കുന്നവര്‍ ഭാഗ്യവാന്മാര്‍!” “ക്ഷമിച്ചാല്‍ മാത്രം പോരാ, സ്നേഹിക്കു 
കയും വേണം.” ഇത്തരത്തിലുള്ള വിമോചകനായ ക്രിസ്തുവിന്റെ ആദര്‍ശ 
ങ്ങളെ സൂചിപ്പിക്കുന്ന വചനങ്ങളാണിവിടെ കാണാന്‍ കഴിയുക. മൂന്നാംരം 
ഗത്തിലും ഇതുതന്നെ ആവര്‍ത്തിക്കപ്പെടുന്നു. 
ഉപദേശി : കകട്ടിലിനടുത്തുചെന്ന്‌) മറിയാമ്മച്ചേടത്തീ 
ദു:ഖിക്കരുത്‌. കര്‍ത്താവ്‌ തന്റെ വിശ്വസ്തമ 
ണവാട്ടിയെ സ്വീകരിച്ചുകൊള്ളും. ഞാന്‍ 
ആശ്വാസത്തിന്റെ ദൂതനാണ്‌. പോകട്ടെ. 
മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ രക്തസാക്ഷിത്വത്തിനുശേഷം കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി 
യുടെ കുഞ്ഞിനെ സാറാമ്മ പ്രസവിക്കുമ്പോള്‍ ഈ നാടകത്തിലെ ഉപദേ 
ശിയുടെ അവസാന വചനവും വരുന്നു. 


കിഴവി : (പ്രവേശിച്ച്‌) പെറ്റു! 

ശബ്ദം : (അണിയറയില്‍) പ്രഭാതത്തെ സൃഷ്ടിച്ച 
ദൈവത്തിനു സ്തോത്രം! 

കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി : (ആകാംക്ഷയോടെ) എന്താണ്‌? 

കിഴവി : (ഒരു കൊഞ്ചലോടെ) ആണ്‌. 

കുഞ്ഞുവര്‍ക്കി : എന്റെ മകന്‍ 

ശബ്ദം : (അണിയറയില്‍) അവന്‍ സമാധാനത്തിന്റെ 
ദൂതന്‍! 


ഈ നാടകത്തില്‍ ഉപദേശിയുടെ വചനങ്ങള്‍ നിര്‍വ്വഹിക്കുന്ന ധര്‍മ്മ 
ങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ അക്കമിട്ട്‌ നിരത്തിയിരുന്നുവല്ലൊ. 


2016 മാര്‍ച്ച്‌ - 2016 ഖര. കഷ്‌ 


അതെല്ലാം ശരിയാണ്‌. എന്നാല്‍ അതിനെല്ലാമുപരിയായി വിധികര്‍ത്താവായ 
ക്രിസ്തുവിന്റെ നിരാകരണവും വിമോചകനായ (ക്രിസ്തുവിന്റെ വീണ്ടെ 
ടുപ്പും കലാപരമായി ധ്വനിപ്പിക്കുക എന്നതായിരുന്നു ആ വചനങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
നിര്‍വ്വഹിക്കാനുണ്ടായിരുന്ന പ്രധാന ധര്‍മ്മം. മാത്തുക്കുട്ടിയുടെ രക്തസാ 
ക്ഷിത്വത്തോടെ നാടകം അവസാഠനിപ്പിച്ചിരുന്നെങ്കില്‍ ഇത്‌ നല്ലൊരു ദുരന്ത 
നാടകമാകുമായിരുന്നു. എന്നാല്‍ അതിനു മുതിരാതെ മറ്റൊരു മാത്തുക്കു 
ട്ടിയുടെ (കുഞ്ഞുവര്‍ക്കിക്കും സാറാമ്മയ്ക്കും ജനിക്കുന്ന കുട്ടിക്കിടുന്ന 
പേര) ജനനത്തോടെയാണ്‌ ഈ നാടകം അവസാനിക്കുന്നത്‌ എന്നതും പ്രസ 
ക്തമാണ്‌. അന്ത്യത്തെ, അതിനാല്‍ത്തന്നെ അന്ത്യവിധിയെയും നിരാകരി 
ക്കുക എന്ന ലക്ഷ്യമാണിങ്ങനെ ചെയ്യാന്‍ നാടകകൃത്തിനെ പ്രേരിപ്പിക്കു 
ന്നത്‌. ചുരുക്കത്തില്‍, നാടകത്തിന്‌ മതാത്മകവും ദാര്‍ശനികവുമായ ഒരു 
തലം സൃഷ്ടിയ്ക്കാന്‍ ശബ്ദപശ്ചാത്തലമായി വര്‍ത്തിക്കുകയല്ല, ഉപദേശി 
യുടെ വചനങ്ങള്‍; മറിച്ച്‌, ആ വചനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ചെന്നിടിച്ച്‌ ദാര്‍ശനികത ചിത 
റാന്‍ ദൃശ്യപശ്ചാത്തലമാവുകയാണ്‌ നാടകം. 


കുപ്പായം ഇടാന്‍ മാത്രമല്ല,. ഈരാനും കൂടിയുള്ളതാണ്‌ എന്ന്‌ തിരി 
ച്ചറിഞ്ഞിരുന്ന സി.ജെ.കത്തനാരുടെ കുപ്പായമൂരി കമ്യൂണിസ്റ്റിന്റെ കുപ്പായ 
മിട്ടപ്പോള്‍ ക്രൈസ്തവാദര്‍ശത്തിലെ വിമോചക സങ്കല്പം ഉപേക്ഷിച്ചില്ല. 
എന്നല്ല, ആ വിമോചക സങ്കല്പമാണ്‌ അതിനദ്ദേഹത്തെ പ്രേരിപ്പിച്ചതും. 
ക്രൈസ്തവാദര്‍ശങ്ങളിലെയും കമ ്യൂണിസ്റ്റാദര്‍ശങ്ങളിലെയും സാമ, ്യങ്ങളെ 
കണ്ടെത്താനുള്ള ശ്രമം ഈ നാടകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്നതിന്റെ തലേവര്‍ഷം 
1948-ല്‍ പുറത്തുവന്ന മതവും കമ ്യൂണിസവും എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ കാണാം. 
ക്രൈസ്തവതയും കമ്യൂണിസവും ഒരുപോലെ പങ്കിടുന്ന ഒന്നാണ്‌ വിമോ 
ചന സങ്കല്പം. ക്രൈസ്തവതയിലെ രക്ഷകന്‍ “മിശിഹാ"യാണെങ്കില്‍, കമ്യൂ 
ണിസത്തില്‍ അത്‌ “ തൊഴിലാളിവര്‍ഗപാര്‍ട്ടി"യാണ്‌. രക്തസാക്ഷിത്വം 
രണ്ടിലും ഒരുപോലെ അനിവാര്യവും. വിമോചനത്തോടെ രക്ഷകന്റെ 
ആവശ്യം ഇല്ലാതാകുന്നു; അഥവാ പാര്‍ട്ടി കൊഴിഞ്ഞുപോകുന്നു. വിമോച 
കനായ ക്രിസ്തുവിനു പകരം വിധാതാവായ ക്രിസ്തുവാണ്‌ സഭയുടെ അടി 
സ്ഥാനം എന്നറിയുമായിരുന്ന സി.ജെയ്ക്ക്‌ കത്തനാരുടെ കുപ്പായം ഈരാതെ 
തരമില്ലായിരുന്നു. വിമോചകനായ പാര്‍ട്ടി വിധികര്‍ത്താവായി മാറിയപ്പോള്‍ 
കമ്യൂണിസ്റ്റിന്റെ കുപ്പായവും അദ്ദേഹത്തിന്‌ അഴിക്കേണ്ടിവന്നു. “മതപുരോ 
ഹിതന്മാരെക്കണ്ട്‌ പേടിച്ചോടിയ ഒരാള്‍ക്ക്‌ രാഷ്ട്രീയ പുരോഹിതന്മാരെക്കാ 
ണുമ്പോഴും പേടിക്കാതെ തരമില്ലെ'"ന്നദ്ദേഹത്തിനു ബോധ്യം വന്നു. കമ്യൂ 
ണിസ്റിന്റെ കുപ്പായമൂരി ജനാധിപത്യവാദി ആയപ്പോഴും സി.ജെ.യെ നയി 
ച്ചത്‌ ഈ വിമോചകദര്‍ശനം തന്നെ ആയിരുന്നു. അദ്ദേഹം പിന്നീടെഴുതിയ 
"സലോമി" എന്ന റേഡിയോ നാടകത്തിലും “ആ മനുഷ്യന്‍ നീ തന്നെ" 
എന്ന സ്റ്റേജുനാടകത്തിലും ഇത്‌ കൂടുതല്‍ തീക്ഷ്ണമായി കാണാം. ഏതാ 
യാലും ഈ നാടകം, ഒരു ക്രൈസ്തവകമ ്യൂണിസ്റ്റായിരുന്ന ഘട്ടത്തില്‍, സി. 
ജെ. എന്ന കലാകാരനില്‍ നിന്നും മലയാളത്തിനു ലഭിച്ച ഒരു കലാസൃഷ്ടി 


ണെന്നു നിസംശയം പറയാം. 
ക്ക 
ടട 


ഇഹപരസംഹിത 


മനോ 


നാല്പത്തൊമ്പതാമത്തെ കഥ : കെണി 
പ്രപഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി: 


മനുഷ്യന്‍ നേരിടുന്ന നരവംശശാസ്ത്രപരമായ പ്രതിസന്ധി മടക്ക 
യാത്രയുടേതാണ്‌. പ്രകൃതിയുമായുള്ള പാരസ്പര്യത്തിലൂടെ ആധുനികകാ 
ലത്തിലേക്ക്‌ എത്തിയ മനുഷ്യന്‍ ഇപ്പോള്‍ ഒരുക്കിവെച്ച കൃത്രിമമായ ചുറ്റു 
പാടുകളോട്‌ ഇടപഴകുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. പ്രാചീന ഇരിപ്പിടങ്ങളെ 
പരിഷ്ക്കരിക്കുന്ന ആധുനിക മനുഷ്യന്‍ മറ്റൊന്ന്‌ കണ്ടെത്താതെ അവയെ 
ഉപയോഗിക്കുകയാണ്‌. യാന്ത്രികമായ ഇത്തരം ക്രമീകരണങ്ങളും ഉപയോ 
ഗങ്ങളും മനുഷ്യനെ വംശനാശത്തിലേക്ക്‌ എത്തിക്കുന്നു. 

ഒരുക്കിവെച്ച പരിതസ്ഥിതിയോട്‌ ഇടപഴകുന്ന വ്യക്തികള്‍ ഒരി 
ക്കലും വ്യക്തിത്വങ്ങളെ തിരിച്ചറിയുന്നില്ല. അത്തരം സാഹചര്യത്തില്‍ അവ 
രുടെ ജൈവവികാരങ്ങളാണ്‌ ഉണരുക. ക്രൂരനും സ്വാത്വികനും പ്രേമിക്കു 
മ്പോള്‍ ഒരേ അവസ്ഥയുടെ ഭാഗമാകുന്നു. അതുപോലെ വേണ്ടപ്പെട്ടവരുടെ 
മരണം രണ്ടുപേര്‍ക്കും ദു;ഖത്തെയാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുക. ഇത്തരം സവിശേഷ 
തകളാണ്‌ കാമവും നല്‍കുന്നത്‌. 

' അവസ്ഥയില്‍നിന്ന്‌ വേറിടുമ്പോഴാണ്‌ വ്യക്തിത്വത്തേയും സ്വത്വ 
ത്തേയും തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയുക. ഒരുക്കിവെച്ച പരിതസ്ഥിതിയില്‍ കണ്ടു 
മുട്ടുന്ന വ്യക്തികള്‍ ഒന്നിച്ചു ജീവിച്ചുതുടങ്ങുമ്പോഴാണ്‌ വ്ൃത്യസ്ത അഭിരു 
ചികളുമായും താല്പര്യങ്ങളുമായും ഏറ്റുമുട്ടുക. 

ചിറ്റൂര്‍ കോളേജിലെ ലൈബ്രേറിയനായ സുധാകരനെക്കുറിച്ചു പറ 
യുമ്പോള്‍ നമുക്ക്‌ ആദ്യമായി അയാളുടെ അച്ഛനേയും അമ്മയേയും വിശ 
ദമായി പരിചയപ്പെടേണ്ടതുണ്ട്‌. 

കുത്തനൂരിലെ ലക്ഷ്മണന്റേയും സരളയുടേയും ഒറ്റമകനാണ്‌ 
സുധാകരന്‍. കുത്തനൂരിന്റെ പ്രത്യേകതകള്‍ മുമ്പൊരു കഥയില്‍ കടന്നു 
വന്നതുകൊണ്ട്‌ കൂടുതല്‍ വിശദീകരിക്കുന്നില്ല. 

ലക്ഷ്മണന്‍ പാലക്കാട്‌ - തിരു വില്ല്വാമല കണ്ടത്ത്‌ ബസ്സില്‍ 
ഡ്രൈവറും സരള കുത്തനുരില്‍ ഹിന്ദി ട്രീച്ചറുമ-ാണ്‌. ഹൈസ്‌കൂള്‍ അദ്ധ്യാ 
പിക ഡ്രൈവറുടെ ഭാര്യയായതിനെക്കുറിച്ച്‌ ആര്‍ക്കും സംശയംതോന്നാവു 
ന്നതാണ്‌. സരളയുടെ സാഹചര്യത്തെ തിരിച്ചറിയുമ്പോള്‍ ആര്‍ക്കും സംശ 
യങ്ങള്‍ക്ക്‌ മറുപടി ലഭിക്കും. ലക്ഷ്മണനും സരളയും ജാതീയമായി 
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ബാര്‍ബര്‍മാരാണ്‌. ജാതിത്തൊഴിലുകള്‍ ചെയ്യുന്ന സമുദായത്തില്‍ ആണു 
ങ്ങള്‍ അപൂര്‍വ്വമായി മാത്രമെ പഠിച്ച്‌ ഉദ്യോഗം നേടാറുള്ളൂ. അകത്തേത്തറ 
ക്കാരിയായ സരള വളരെ അധികം കഷ്ടപ്പെട്ട്‌ പഠിച്ചാണ്‌ അദ്ധ്യാപിക ആകു 
ന്നത്‌. ഇരുപത്തിയേഴ്‌ വയസ്സുവരെ അവള്‍ സര്‍ക്കാര്‍ ഉദ്യോഗസ്ഥനായ 
ഭര്‍ത്താവിനുവേണ്ടി കാത്തിരുന്നു. ജാതിത്തൊഴിലുകള്‍ ചെയ്യുന്ന ധനസ്ഥി 
തിയുള്ള പല ചെറുപ്പക്കാരും അവള്‍ക്ക്‌ വരനായി വന്നതാണ്‌. സാമുഹ്യമാ 
ന്യത ഇല്ലാത്ത ജോലിചെയ്യുന്ന അവരെ സ്വീകരിക്കാന്‍ അവള്‍ തയ്യാറായി 
ല്ല. അച്ഛന്റെ കടയിലെ വെട്ടിക്കൂട്ടിയ മുടികളോടും മടക്കിയ കടലാസ്സിലെ 
സോപ്പുപത കലര്‍ന്ന കുറ്റിരോമങ്ങളോടും അവള്‍ക്ക്‌ ചെറുപ്പംതൊട്ടേ വെറു 
പ്ലായിരുന്നു. 

വര്‍ഷങ്ങളോളം ഭര്‍ത്താവിനുവേണ്ടി വിരസമായി കാത്തിരുന്ന 
സരള അവസാനം ലക്ഷ്മണന്റെ ആലോചനവന്നപ്പോള്‍ വിമ്മിഷ്ടത്തോടെ 
സമ്മതിച്ചു. മുപ്പതുകഴിഞ്ഞാല്‍ വിവാഹചന്തയില്‍നിന്ന്‌ പുറന്തള്ളപ്പെടുമെന്ന്‌ 
അവള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായി അറിയാം. 


എട്ടുവരെ മാത്രം പഠിച്ച ലക്ഷ്മണനുമായി ഒരിക്കലും പൊരുത്ത 
പ്പെട്ട്‌ ആദരവോടെ പെരുമാറാന്‍ സരളയ്ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. തികച്ചും വ്യത്യ 
സ്തമായ അഭിപ്രായങ്ങളും അഭിരുചികളുമാണ്‌ രണ്ടുപേര്‍ക്കും ഉണ്ടായിരു 
ന്നത്‌. ബസ്സിനെ നിയന്ത്രിക്കുന്നപോലെ സരളയേയും കീഴടക്കാമെന്ന്‌ കരു 
തിയെങ്കിലും അവളെ ഒരു നിമിഷംപോലും നിലയ്ക്കുനിര്‍ത്താന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ 
കഴിഞ്ഞില്ല. ഇംഗ്ലീഷ്‌ അറിയാത്ത അയാളോട്‌ അവള്‍ക്ക്‌ വല്ലാത്ത അവ 
ജ്ഞയാണ്‌ തോന്നിയത്‌. ഡ്രൈവര്‍മാരെക്കുറിച്ച്‌ എപ്പോഴും അവഹേളിച്ചു 
സംസാരിച്ച അവള്‍ വീട്ടില്‍ മലയാളപ്രതമല്ല ഇംഗ്ലീഷ്പത്രമാണ്‌ വരുത്തിയ 
ത്‌. ഒഴിവുസമയങ്ങളില്‍ ഉച്ചത്തില്‍ ഇംഗ്ലീഷുപ്ര്രം വായിച്ച അവള്‍ വാര്‍ത്ത 
കളിലെ വിശേഷങ്ങള്‍ ലക്ഷ്മണനോട്‌ പതിവായി പറഞ്ഞുവന്നു. 


വിദ്യാഭ്യാസമുള്ള സരള തന്റെ അറിവിനെ ഉയര്‍ത്തിപ്പിടിച്ചാണ്‌ 
ലക്ഷ്മണനെ ചൊല്പടിക്കു നിര്‍ത്തിയത്‌. 


വിവാഹത്തിന്റെ ആദ്യരാത്രിയില്‍ ലക്ഷ്മണന്‍ ധൃതിവെച്ചപ്പോള്‍ 
ലാഘവത്തോടെ മുഖംതിരിച്ചിരുന്ന സരള പറഞ്ഞു: 


“ഡ്രൈവര്‍മാരെ വിശ്വസിക്കാനാവില്ലെന്ന്‌ പലരും എന്നോടു പറ 
ഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. അവര്‍ക്ക്‌ പല സ്ത്രീകളുമായും ബന്ധമുണ്ടാകുമത്രെ. ഭര്‍ത്താ 
വാണെന്നു വിചാരിച്ച്‌ ഹൈസ്‌കൂള്‍ ടീച്ചറായ എന്നോട്‌ അധികാരം കാണി 
ക്കാന്‍ വരരുത്‌. പഠിപ്പിനേയും ഉദ്യോഗത്തേയും ബഹുമാനിക്കുന്ന ഭര്‍ത്താ 
വിനെയാണ്‌ എനിക്കിഷ്ടം.” 


ലക്ഷ്മണന്‍ വീണ്ടും ധൃതിപ്പെട്ടെങ്കിലും സരള വഴങ്ങാതെ മുഖം 
തിരിച്ചു കിടന്നു. അയാള്‍ സംസാരിച്ചു തുടങ്ങുമ്പോള്‍ അലസമായി കിട 
ക്കുന്ന അവള്‍ രാത്രിമുഴുവന്‍ ഡ്രൈവര്‍മാരുടെ വഴിവിട്ട ബന്ധങ്ങളേയും 
ദുശ്ലീലങ്ങളേയുംകുറിച്ചാണ്‌ പറഞ്ഞത്‌. രണ്ടാംദിവസം ലക്ഷ്മണന്‍ ആവേ 
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ശത്തോടെ കെെട്ടിപ്പിടിച്ചപ്പോള്‍ അവള്‍ വികാരശൂന്യതയോടെ അയാളുടെ 
ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കു വഴങ്ങി. 

ശരീരത്തിന്റെ ആകര്‍ഷണീയതകൊണ്ടും ഉദ്യോഗത്തിന്റെ പ്രഡ്മി 
കൊണ്ടും ലക്ഷ്മണനെ അനുസരണയുള്ള ജീവിയാക്കിത്തീര്‍ക്കാന്‍ സര 
ഉയ്ക്ക്‌ വളരെ പെട്ടെന്നുത്തന്നെ കഴിഞ്ഞു. 

ഒന്നിടവിട്ട ദിവസങ്ങളില്‍ ബസ്സില്‍നിന്നിറങ്ങുന്ന ലക്ഷ്മണനോട്‌ 
ആദ്യമായി കുളിച്ചുവരാനാണ്‌ സരള ആവശ്യപ്പെടുക. അപ്പോഴേയ്ക്കും 
അവള്‍ ബാഗു പരിശോധിച്ച്‌ തന്റെ സംശയങ്ങള്‍ക്ക്‌ തെളിവുകള്‍ കണ്ടെ 
ത്താന്‍ ശ്രമിക്കും. ജോലിയുടെ അനുബന്ധമായ ശീലങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുമെന്ന്‌ 
വിശ്വസിച്ച അവള്‍ മിക്ക മനുഷ്യരും ദുശ്ലീലങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിമയാണെന്നും വിശ്വ 
സിച്ചു. ഇതിനിടയില്‍ ലക്ഷ്മണന്റെ ബത്തപണത്തെ എടുക്കുന്ന അവള്‍ 
അവയെ കൃത്യമായി ബാങ്കില്‍ നിക്ഷേപിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഉയര്‍ന്ന വിദ്യാ 
ഭ്യാസം ഇല്ലെങ്കിലും വിട്ടുവീഴ്ചകള്‍ ബന്ധങ്ങളുടെ നിലനില്പിന്‌ അത്യാ 
വശ്യമാണെന്നും കീഴടങ്ങുമ്പോഴാണ്‌ സമാധാനം ഉണ്ടാകുകയെന്നും ലക്ഷ്മ 
ണന്‍ അനുഭവങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ അറിഞ്ഞിരുന്നു. ഹൈസ്കൂള്‍ ടീച്ചറുടെ മുമ്പില്‍ 
കീഴടങ്ങുമ്പോള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ പലപ്പോഴും അഭിമാനമാണ്‌ തോന്നിയത്‌. സ്വാഭാ 
വികമായും ഭാര്യയുടെ മുമ്പില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ ലക്ഷ്മണന്‌ എപ്പോഴും 
അപകര്‍ഷതാബോധമാണ്‌ ഉള്ളത്‌. 

വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ ആറാംമാസമാണ്‌ സരള ഗര്‍ഭിണിയാകുന്നത്‌. 
പ്രസവത്തിനു വിളിക്കാന്‍ അച്ഛനും അമ്മയും വന്നപ്പോള്‍ അവള്‍ പരിസര 
ബോധമില്ലാതെ പറഞ്ഞു: 

“നിങ്ങള്‍ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചതു കൊണ്ടാണ്‌ ഒരു ഡ്രൈവറെ ഞാന്‍ 
വിവാഹം കഴിച്ചത്‌. ഡ്രൈവര്‍മാരുടെ ശീലക്കേടുകളെ എല്ലാവര്‍ക്കും അറി 
യാം. ഒമ്പതാംമാസംവരെ ഞാന്‍ ഇവിടെത്തന്നെ താമസിക്കാം. അതു 
വരെയെങ്കിലും എനിക്ക്‌ സമാധാനത്തോടെ കഴിയാം.” 


വീടിന്റെ വരാന്തയില്‍ ഇരുന്ന ലക്ഷ്മണന്‍ സരളയുടെ വാക്കുകള്‍ 
കേട്ടെങ്കിലും ആത്മനിയന്ത്രണത്തോടെ നിശ്ശബ്ദനായി. ക്ലീനറായി ബസ്സില്‍ 
കയറിക്കൂടിയ അയാള്‍ വളര്‍ച്ചയുടെ വിവിധ ഘട്ടങ്ങളില്‍വെച്ച്‌ പല സ്ത്രീക 
ളുമായും ബന്ധപ്പെട്ടിരുന്നു. വിവാഹം ഉറപ്പിച്ചതിനുശേഷം അത്തരം വിശേ 
ഷങ്ങളെല്ലാം സരള അറിഞ്ഞിരിക്കുമെന്ന്‌ അയാള്‍ക്കു തോന്നി. 


ഒമ്പതാംമാസം പ്രസവത്തിന്‌ വീട്ടില്‍പോയ സരള സുധാകരന്‍ 
ജനിച്ച്‌ മുന്നുമാസം തികഞ്ഞതോടെ വീണ്ടും കുത്തനൂരില്‍ തിരിച്ചെത്തി. 
മകനെ നോക്കാനും വീട്ടുജോലികള്‍ക്ക്‌ സഹായിയുമായി വൃദ്ധയായ പണി 
ക്കാരിയേയും അവള്‍ കൂടെക്കൊണ്ടുവന്നു. വൃദ്ധയുടെ മകള്‍ വരാന്‍ തയ്യാ 
റായെങ്കിലും ഡ്രൈവര്‍മാരെ വിശ്വസിക്കാന്‍ കൊള്ളില്ലെന്നു പറഞ്ഞ്‌ അവള്‍ 
ഒഴിവാക്കുകയായിരുന്നു. കുട്ടി ഉണ്ടായതോടെ സരളയുടെ ശ്രദ്ധ മുഴുവന്‍ 


അവന്റെ കാര്യങ്ങളിലായി. 
2016 രിച്ച്‌ - 2016 ബര കൂ 


രാത്രി മകന്‍ ഉണരുന്നതോടെ ഉറക്കംമുറിഞ്ഞ്‌ എണീക്കുന്ന സരള 
പിന്നീട്‌ പുലര്‍ച്ചെയാണ്‌ ഒന്ന്‌ കണ്ണടയ്ക്കുക. അതുകൊണ്ട്‌ അവള്‍ പല 
പ്പോഴും സ്‌കൂളിലെ ഒഴിവു പിരീഡുകളില്‍ പകലുറക്കം നടത്തി. 

സുധാകരന്‍ എല്‍.കെ.ജി.യില്‍ പഠിക്കുമ്പോഴാണ്‌ സരള വീണ്ടും 
ഗര്‍ഭിണിയാകുന്നത്‌. മക്കളെ മാന്യമായി വളര്‍ത്താന്‍ ചെലവുണ്ടെന്നു 
പറഞ്ഞ അവള്‍ ലക്ഷ്മണന്റെ എതിര്‍പ്പിനെ വകവെയ്ക്കാതെ ഗര്‍ഭം അല 
സിപ്പിച്ചു. സ്കൂളില്‍നിന്ന്‌ ഇംഗ്ലീഷിന്റെ ആദ്യാക്ഷരങ്ങള്‍ പഠിച്ച സുധാക 
രന്‍ സംശയങ്ങളുമായി സമീപിച്ചുതുടങ്ങിയപ്പോള്‍ സരളയ്ക്ക്‌ അഭിമാന 
മാണ്‌ തോന്നിയത്‌. അവന്റെ സംശയങ്ങളെ തീര്‍ത്തുകൊടുക്കുന്ന അവള്‍ 
ഇടയ്ക്ക്‌ ലക്ഷ്മണനെ അപമാനിക്കാന്‍വേണ്ടി മാത്രം മകനെ അച്ഛന്റെ അടു 
ത്തേയ്ക്ക്‌ വിടും. മകന്റെ മുമ്പില്‍ വിഡ്ഡ്ടിയായി തീരുന്ന ലക്ഷ്മണനെ 
കാണുമ്പോള്‍ അവള്‍ സുധാകരനോട്‌ പറയും: 


“മകന്റെ കൂടെ പഠിച്ചാല്‍ അച്ഛനും അറിവുനേടാം. പഠിക്കാന്‍ പ്രായ 
മൊന്നും പ്രശ്‌നമല്ല. പക്ഷേ ബുദ്ധിവേണമെന്നുമാത്രം" 


അപ്പോഴും ലക്ഷ്മണന്‍ അക്ഷോഭ്യനായി മൌനം തുടര്‍ന്നു 
കൊണ്ടേയിരിക്കും. 


കുഴല്‍മന്ദം കോണ്‍വെന്റില്‍ സുധാകരന്‍ മൂന്നാംക്ലാസ്സില്‍ പഠിക്കു 
മ്പോഴാണ്‌ ലക്ഷ്മണന്‍ വാഹനാപകടത്തില്‍പ്പെടുന്നത്‌. ഒന്നരമാസം ആശു 
പ്ര്രിയില്‍ കിടന്ന അയാള്‍ വലതുകാലിനുപകരം കൃത്രിമ കാല്‍വെച്ച്‌ വീട്ടി 
ലേക്കു വരുന്നു. തിരുവില്വാമലയിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ട ബസ്സിന്റെ നിയന്ത്രണം 
നഷ്ടപ്പെടുകയും എതിരെ വന്ന ലോറിയുമായി കൂട്ടിയിടിക്കുകയും ചെയ്തു. 
ഇടിയുടെ ആഘാതം ഗുരുതരമായ മുറിവുകളായി പലരേയും ആശുപ്ത്രി 
യില്‍ എത്തിച്ചു. എല്ലുകള്‍ പൊടിഞ്ഞുതകര്‍ന്ന ലക്ഷ്മണന്റെ വലതുകാല്‍ 
നഷ്ടപ്പെടുകയും ചെയ്തു. പിന്നീടൊരിക്കലും അയാള്‍ക്ക്‌ ബസ്സോടിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞില്ല. 


വീട്ടില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ ലക്ഷ്മണന്‍ സരളയുടെ വാക്കുകളെ അനു 
സരിക്കുകയും അവഹേളനങ്ങളെ സഹിക്കുകയും ചെയ്ത്‌ നിശ്ശബ്ദതയെ 
ജീവിതമാക്കിതീര്‍ത്തു. വികലാംഗനായി വരാന്തയില്‍ ഇരിക്കുന്ന ലക്ഷ്മ 
ണനെ കാണുമ്പോള്‍ സ്‌കൂളിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങുന്ന അവള്‍ വെറുപ്പോടെ 
എപ്പോഴും പറഞ്ഞു: 

“വികലാംഗരെ ശകുനംകണ്ട്‌ പുറമേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങരുതെന്നാണ്‌ പഴ 
മക്കാര്‍ പറയാറ്‌. ഇവിടെ ഒരാള്‍ എപ്പോഴും നൊണ്ടിക്കാലുമായി ശകുനപ്പിഴ 
യായി ഇരിക്കും. ഞാനും മോനും ഇറങ്ങുന്ന സമയത്ത്‌ മുറിയില്‍ ഇരുന്നാല്‍ 
പോരെ. എന്തിനാണ്‌ അനാവശ്യമായി മറ്റുള്ളവരെ വിഷമിപ്പിക്കുന്നത്‌??” 


യാഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ലക്ഷ്മണന്റെ ജീവിതം സുധാകരന്‍ ജനിച്ചതോടെ 
വരാന്തയില്‍ എത്തിച്ചേരുകയായിരുന്നു. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ മകന്റേയും ഭാര്യ 


യുടേയും കൂടെയാണ്‌ അയാള്‍ കട്ടിലില്‍ കിടന്നിരുന്നത്‌. ഒരിക്കല്‍ അവള്‍ 
ത്യ 
ടാ 


വരാന്തയില്‍ കിടക്കവിരിച്ച്‌ അയാളുടെ ബാധ ഒഴിവാക്കി. വികലാംഗനായ 
തോടെ അയാള്‍ വരാന്തയിലെ സ്ഥിരംതാമസക്കാരനുമായിത്തീര്‍ന്നു. 


കുഴല്‍മന്ദത്തുനിന്ന്‌ പാലക്കാട്‌ മിഷ്യന്‍ ഹൈസ്കുളിലേക്ക്‌ മാറിയ 
സുധാകരന്‍ ഉയര്‍ന്നമാര്‍ക്കുകളോടെയാണ്‌ പത്താന്തരം ജയിക്കുന്നത്‌. 
തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ വിക്ടോറിയ കോളേജില്‍ ചേര്‍ന്നു. അവിടേയും അയാള്‍ 
മികച്ച വിദ്യാര്‍ത്ഥിയായി അറിയപ്പെട്ടു. പാഠപുസ്തകങ്ങളില്‍ മാത്രമല്ല 
കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയിലെ മുഴുവന്‍ പുസ്തകങ്ങളോടും അയാള്‍ക്ക്‌ ഒടു 
ങ്ങാത്ത ആര്‍ത്തിയാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. ദിവസചെലവില്‍നിന്ന്‌ മിച്ചംപിടിച്ച്‌ 
സ്വന്തമായി പുസ്തകങ്ങള്‍ വാങ്ങിക്കുകയും അവയെ അഭിമാനത്തോടെ 
കയ്യില്‍ കൊണ്ടുനടക്കുകയും സുധാകരന്റെ ശീലമായിരുന്നു. 


മറ്റു പുസ്തകങ്ങളെ വായിച്ചിരുന്നെങ്കിലും ഉയര്‍ന്ന മാര്‍ക്കോടെ 
യാണ്‌ സുധാകരന്‍ ഡിഗ്രി പൂര്‍ത്തിയാക്കുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ സ്വന്തം 
തീരുമാനം അനുസരിച്ച്‌ കോഴിക്കോടില്‍ ലൈബ്രറി സയന്‍സിന്‌ ചേരുക 
യുണ്ടായി. 

മികച്ച വിദ്യഠാര്‍ത്ഥിയായി പഠിത്തം പൂര്‍ത്തിയാക്കി കുത്തനൂരില്‍ 
തിരിച്ചെത്തിയ സുധാകരന്‍ ജോലികിട്ടുന്നതുവരെ പുസ്തകങ്ങളുടെ ലോക 
ത്തില്‍ത്തന്നെ രാവുപകലുകള്‍ തള്ളിനീക്കി. 


ഇരുപത്തിയേഴാം വയസ്സില്‍ ചിറ്റൂര്‍ കോളേജില്‍ ലൈബ്രേറിയനായി 
ജോലികിട്ടിയപ്പോള്‍ തന്റെ സ്വപ്നസാമ്രാജ്യത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നെന്ന 
തോന്നലാണ്‌ സുധാകരന്‌ ഉണ്ടായത്‌. നാലുജീവനക്കാരുള്ള ലൈബ്രറിയില്‍ 
അയാള്‍ക്ക്‌ തിരക്കുപിടിച്ച പണിയൊന്നുമില്ല. അദ്ധ്യാപകരും വിദ്യാര്‍ത്ഥി 
കളും ലൈബ്രറിയിലെ അപൂര്‍വ്വ സന്ദര്‍ശകരാണ്‌. അത്തരം സമയങ്ങളില്‍ 
മുഴുക്കെ അയാള്‍ നിരന്തരം വായിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. കോളേജിന്‌ അടു 
ത്തുള്ള ലോഡ്ജില്‍ മുറികിട്ടിയതും കുട്ടപ്പന്‍നായരുടെ ഹോട്ടലിലെ സ്വാദി 
ഷ്ടമായ വിഭവങ്ങളും ചേര്‍ന്നപ്പോള്‍ ജീവിതം സന്തുഷ്ടമായെന്നാണ്‌ സുധാ 
കരന്‍ കരുതിയത്‌. 


ഇരുപത്തിയേഴുകാരനായ സുധാകരനേയും അയാളുടെ മനോഭാ 
വങ്ങളേയും നമുക്ക്‌ വിശദമായി പരിശോധിക്കാം. 


അന്തര്‍മുഖനും സാത്വികനുമായ സുധാകരന്‌ ബാഹ്യമായ യാതൊ 
ന്നിനോടും പ്രത്യേക താല്പര്യം തോന്നിയില്ല. അലസമായി വസ്ത്രം ധരിച്ച 
അയാള്‍ ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെ സരള ടിച്ചര്‍ ശീലിപ്പിച്ചതു കൊണ്ടാണ്‌ 
പാന്റ്‌ സ്‌ ഇടുന്നത്‌. പ്രീഡിഗ്രിക്കു പഠിക്കുമ്പോള്‍ സ്നേഹിതന്‍ നല്‍കിയ 
വാച്ച്‌ പഴയൊരു സൌഹൃദത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയായി അയാള്‍ ഇപ്പോഴും കെട്ടി 
നടക്കുന്നു. വെളുത്തനിറവും അധികം വണ്ണവുമില്ലാത്ത ശരീരമാണ്‌ അയാ 
ളുടേത്‌. ചുവന്ന ചുണ്ടുകളും അറിവുതേടുന്ന തിളക്കമുള്ള കണ്ണുകളും ആരു 
ടേയും ശ്രദ്ധ പെട്ടെന്ന്‌ ആകര്‍ഷിക്കും. 


2016 2ട്രച്ച്‌ - 2016 രക്ത 


ഒന്നരവര്‍ഷം ലൈബ്രേറിയനായി ജോലിചെയ്തപ്പോഴും സുധാക 
രന്റെ ജീവിതത്തിന്‌ കാര്യമായ മാറ്റങ്ങളൊന്നും ഉണ്ടായില്ല. ശനിയാഴ്ച 
വൈകുന്നേരം കുത്തനുരില്‍ എത്തുന്ന അയാള്‍ തിങ്കളാഴ്ച രാവിലെ 
കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയില്‍ തിരിച്ചെത്തും. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ യാതൊരു മാറ്റ 
ങ്ങളുമില്ലാത്ത പ്രവര്‍ത്തിദിവസങ്ങളിലേക്കാണ്‌ കടക്കുക. മറ്റു ചെറുപ്പ 
ക്കാരെപ്പോലെ മദ്യപിച്ചും ഉല്ലസിച്ചും ജീവിതത്തെ ആഘോഷമാക്കി 
ത്തീര്‍ക്കാന്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. വായനയും നിരന്തര ചിന്തയും അയാ 
ളുടെ ഉറവവറ്റാത്ത ആവേശമായിരുന്നു. പുസ്തകങ്ങളിലെ വാചകങ്ങളി 
ലൂടെ കടന്നുപോകുമ്പോള്‍ അറിവിനുവേണ്ടി ജീവാര്‍പ്പണം നടത്തിയ മഹാ 
ത്മാക്കളെയാണ്‌ അയാള്‍ കണ്ടത്‌. 


ഇരുപത്തൊമ്പതു വയസ്സു കഴിഞ്ഞപ്പോഴാണ്‌ സുധാകരന്‍ പ്രായ 
ത്തിന്റെ ആവശ്യങ്ങളെ അറിയുന്നത്‌. പിറന്നാള്‍ ഈണുകഴിഞ്ഞ്‌ വരാന്ത 
യില്‍ ഇരുന്ന അയാളുടെ അടുത്തേയ്ക്ക്‌ സരളടീച്ചര്‍ സരമ്യമായി കടന്നു 
വന്നു. അയാളുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച ടീച്ചര്‍ പറഞ്ഞും: 


“എനിക്കും അച്ഛനുമെല്ലാം വയസ്സായിത്തുടങ്ങി. പെന്‍ഷനാകാന്‍ 
ഇനി ഒരുവര്‍ഷമേയുള്ളൂ. നിനക്കിപ്പോള്‍ വിവാഹം കഴിക്കാനുള്ള പ്രായ 
മൊക്കെ ആയി. ഞാന്‍ ചില പെണ്‍കുട്ടികളെ കണ്ടുവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌. നീ സമ്മ 
തിച്ചാല്‍ നമുക്ക്‌ ഉടനടി കാര്യം നടത്താം. 


സരള ടീച്ചറുടെ വാക്കുകളെ അവഗണിച്ച അയാള്‍ മുറ്റത്തു കളി 
ക്കുന്ന പുച്ചക്കുട്ടികളെ ശ്രദ്ധിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. സരള ടീച്ചര്‍ തുടര്‍ന്നുപ 
റഞ്ഞു: 

“കല്ല്യാണം കഴിക്കുന്നത്‌ മഹാപാപമൊന്നുമല്ല. ജീവിതത്തില്‍ എല്ലാ 
വരും ചെയ്യുന്ന കാര്യമാണ്‌. ജീവിതത്തിന്‌ ഒരു തുണ ആവശ്യമാണ്‌. വയ 
സ്സാകുമ്പോഴാണ്‌ വിവാഹത്തിന്റെ ആവശ്യം കൂടുതല്‍ മനസ്സിലാക്കുക. 
മോക്ഷം കിട്ടാനെങ്കിലും മക്കള്‍ വേണം. നീ ഞാന്‍ പറയുന്നത്‌ കേള്‍ക്കു 
ന്നുണ്ടോ?” 


അതുവരെ അലസനായി ഇരുന്ന സുധാകരന്‍ പെട്ടെന്ന്‌ മറുപടി 
പറഞ്ഞു: 

“അമ്മയുടേയും അച്ഛന്റേയും ദാമ്പത്യത്തെ കണ്ടു വളര്‍ന്ന എനിക്ക്‌ 
വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കാനേ കഴിയില്ല. നിങ്ങള്‍ പരസ്പരം ശത്രുക്കളും 
ബാദ്ധ്യതയുമായാണ്‌ ഇന്നും ജീവിക്കുന്നത്‌. മനുഷ, ്യബന്ധങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ നന്മ 
നിറഞ്ഞ ഓര്‍മ്മകള്‍ നല്‍കാന്‍പോലും നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. ”” 

കുറേനേരം നിശ്ശബ്ദനായി ഇരുന്ന സുധാകരന്‍ വീണ്ടും തുടര്‍ന്നു 
പറഞ്ഞു: 


“എന്നെ അനാവശ്യമായി നിര്‍ബ്ബന്ധിക്കരുത്‌. വിവാഹം വേണമെന്നു 
തോന്നിയാല്‍ ഞാന്‍ പറയാം.” 


ലാ പി 
നട 


സുധാകരന്‍ അങ്ങനെ പറഞ്ഞെങ്കിലും അയാള്‍ വരുമ്പോഴെല്ലാം 
സരളടീച്ചര്‍ വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്നു. സ്ത്രീ പുരുഷന്‌ 
അത്യാവശ്യമാണെന്ന തോന്നല്‍ അയാളുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുകയു 
ണ്ടായില്ല. മനുഷ്യന്റെ ഭാവിയെ ആര്‍ക്കും നിര്‍ണ്ണയിക്കാനാവില്ലെന്നും ആധു 
നിക കാലഘട്ടത്തിലെ അണുകുടുംബത്തില്‍ കടമകളും പാരസ്പര്യവും 
അപ്രസക്തമാണെന്നും അയാള്‍ വിശ്വസിച്ചു. ഇത്തരം വാദമുഖത്തെയാണ്‌ 
അയാള്‍ എല്ലാവരോടും തര്‍ക്കിച്ച്‌ പറഞ്ഞിരുന്നത്‌. എങ്കിലും സുധാകരന്റെ 
മനസ്സിലേക്ക്‌ പല സ്ത്രീകളും വശ്യമായ പുഞ്ചിരിയോടെ കടന്നുവന്ന്‌ ഇറ 
ങ്ങിപ്പോയി. 


ലൈംഗികത അടിസ്ഥാനവികാരമാണെന്നും അതിനെ സര്‍ഗ്ലാത്മക 
തകൊണ്ട്‌ മറികടക്കണമെന്നും സുധാകരന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. പ്രകൃതിയുടെ ഭാഗ 
മായ ലൈംഗികത വംശവര്‍ദ്ധനവാണ്‌ ഉദ്ദേശിക്കുന്നതെങ്കിലും മനുഷ്യന്റെ 
ഇണബന്ധത്തില്‍ ലൈംഗികതയ്ക്ക്‌ അപ്പുറത്തുള്ള ലക്ഷ്യങ്ങളാണ്‌ ഉള്ളത്‌. 


ദാമ്പത്യത്തേയും സ്ത്രീയേയും സംബന്ധിച്ച്‌ വിശാലമായ കാഴ്ച 
പ്ലാടുകളുള്ള സുധാകരന്‌ സാമ്പ്രദായിക വിവാഹരീതികളെ ഒരിക്കലും 
ഉള്‍ക്കൊള്ളാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. മനസ്സാണ്‌ ജീവിത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്നതെന്ന്‌ വിശ്വ 
സിച്ച അയാള്‍ക്ക്‌ ചുറ്റുപാടുകളില്‍നിന്ന്‌ തനിക്കുവേണ്ട ഇണയേയും കണ്ടെ 
ത്താന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. 


ഈണുകഴിഞ്ഞ്‌ പുസ്തകവുമായി കട്ടിലില്‍ കിടന്ന സുധാകരന്റെ 
മുറിയിലേക്ക്‌ പ്രീഡിഗ്രി ക്ലാസ്സിലെ സുഹൃത്തായ പ്രസാദ്‌ കടന്നുവന്നു. അമി 
തമായി മദ്യപിച്ചിരുന്ന അയാള്‍ വന്നപാടെ കസേരയില്‍ ഇരിക്കുകയും പെട്ടെ 
ന്നുത്തന്നെ ഉറക്കത്തിലേക്ക്‌ വീഴുകയും ചെയ്തു. സുധാകരന്‍ രാവിലെ 
എണീറ്റപ്പോഴും പ്രസാദ്‌ അഗാധമായ ഉറക്കത്തിലായിരുന്നു. പ്രസാദിന്റെ 
വരവോടെ ബാല്യകൌമാരങ്ങളുടെ ഓര്‍മ്മയില്‍ മുഴുകി ഒരുദിവസം ആഘോ 
ഷിക്കാമെന്ന്‌ കരുതിയ സുധാകരന്‍ അന്നേയ്ക്ക്‌ അവധിയെടുത്ത്‌ മുറി 
യില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്നു. ദുരിതങ്ങളില്‍ മുഴുകി കാലംകഴിച്ച പ്രസാദിന്‌ സമ്പ 
ന്നമായ ഓര്‍മ്മകള്‍പോലും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. പ്രീഡിഗ്രിതോറ്റ്‌ ആര്‍ക്കും 
വേണ്ടാത്തവനായിത്തീര്‍ന്ന അയാള്‍ പല നാടുകളിലും പലതരം ജോലി 
കള്‍ ചെയ്തെങ്കിലും എവിടേയും ഉറച്ചുനിന്നില്ല. കോളേജില്‍വെച്ച്‌ ആരം 
ഭിച്ച മദ്യപാനം മദ്യാസക്തിയായി തീര്‍ന്നതോടെ അയാള്‍ എവിടേയും അപ 
മാനിതനും പുറന്തള്ളപ്പെട്ടവനുമായി. 


സുധാകരന്‍ ആഹാരം കഴിക്കാന്‍ തയ്യാറായി ഹോട്ടലിലേക്ക്‌ പുറ 
പ്പെട്ടപ്പോള്‍ അവകാശത്തോടെ കീശയില്‍ കയ്യിട്ട്‌ പണമെടുത്ത പ്രസാദ്‌ 
ചാരായക്കട ലക്ഷ്യമാക്കി ധൃതിയില്‍ നടന്നു. ചാരായക്കടയില്‍നിന്ന്‌ ഉച്ച 
യോടെയാണ്‌ അയാള്‍ മടങ്ങിയെത്തിയത്‌. ഉച്ചയൂണിനുശേഷം അയാള്‍ 
വീണ്ടും ചാരായക്കടയിലേക്ക്‌ നടന്നപ്പോള്‍ മനോവിഷമത്തോടെ സുധാക 
രന്‍ മുറിയില്‍ എത്തി. ചാരായക്കടയിലെ പ്രസാദിന്റെ ആഘോഷങ്ങള്‍ രാത്രി 
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പത്തുമണിവരെ നീണ്ടു. അപ്പോഴേയ്ക്കും സ്ഥലത്തെ മദ്യപാനികളായ ചെറു 
പ്ലക്കാരുമായി പ്രസാദ്‌ ഗാഡ്മമായ ബന്ധം സ്ഥാപിച്ചിരുന്നു. 


പിറ്റേന്ന്‌ സുധാകരന്‍ കോളേജിലേക്ക്‌ പോയതോടെ പ്രസാദ്‌ ചെറു 
പ്ലക്കാരെ മുറിയിലേക്ക്‌ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തി. മദ്യപിച്ച്‌ സമനിലതെറ്റിയ അവര്‍ 
നിര്‍ത്താതെ സംസാരിക്കുകയും ലഹരി ഇറങ്ങുമ്പോള്‍ വീണ്ടും മദ്യപിക്കു 
കയും ചെയ്തു. വായിക്കാനും ഉറങ്ങാനും കഴിയാതെ കസേരയില്‍ ഇരുന്ന 
സുധാകരന്‍ അവരോട്‌ യാതൊന്നും പറയാതെ നീണ്ട നിശ്ശബ്ദത പാലിച്ചു. 


പ്രസാദും സുഹൃത്തുക്കളും ശല്യമായിത്തീര്‍ന്നപ്പോഴും പരമാവധി 
നിശ്ശൂബ്ദനാവാന്‍ സുധാകരന്‍ എപ്പോഴും ശ്രമിച്ചു. നിരാധാരനായ സുഹൃ 
ത്തിനെ മുറിയില്‍നിന്ന്‌ ഇറക്കിവിടാനും അയാള്‍ തയ്യാറായില്ല. പരിമിതമായ 
മാസവരുമാനംകൊണ്ട്‌ ദിവസങ്ങളെ ആഘോഷമാക്കാന്‍ കഴിയില്ലെന്ന്‌ 
പറഞ്ഞ സുധാകരനെ പ്രസാദ്‌ പുഞ്ചിരിച്ചുകൊണ്ട്‌ നേരിടുകയാണ്‌ ചെയ്ത 
ത്‌. പതിനഞ്ചുദിവസമാണ്‌ അയാള്‍ സുധാകരന്റെ മുറിയില്‍ താമസിക്കുന്ന 
ത്‌. അപ്പോഴേയ്ക്കും സുധാകരന്‍ വലിയൊരു സംഖ്യയുടെ കടക്കാരനായി 
തീര്‍ന്നിരുന്നു. ശമ്പളദിവസത്തിന്‌ ഇനിയും ഒരാഴ്ച ഉണ്ടെന്ന അറിവ്‌ സുധാ 
കരനെ വല്ലാതെ വിഷമിപ്പിച്ചു. 


മദ്യപാനത്തിന്‌ തയ്യാറെടുത്ത പ്രസാദ്‌ കുപ്പായ കീശയില്‍ പണം 
തിരഞ്ഞപ്പോള്‍ സധാകരന്‍ പറഞ്ഞു: 


“ഞാന്‍ സമ്പന്നനൊന്നുമല്ല. ചെറിയൊരു ജോലിയുമായി ജീവി 
ക്കുന്ന സാധാരണക്കാരനാണ്‌. ശമ്പളം കിട്ടിയാല്‍ കുറേ പുസ്തകങ്ങള്‍ 
വാങ്ങിക്കും. ഹോട്ടലില്‍ ചെലവുകഴിഞ്ഞാല്‍ വീട്ടില്‍ കൊടുക്കാന്‍പോലും 
ഉണ്ടാവില്ല.” 


സുധാകരന്റെ (പാരബ്ധങ്ങളോട്‌ മുഖംതിരിച്ച പ്രസാദ്‌ പറഞ്ഞും: 


“നീയെനിക്ക്‌ കുറച്ചുരുപ തരണം. അല്ലെങ്കില്‍ മറ്റൊന്നു ചെയ്താല്‍ 
മതി. ഞാന്‍ തന്ന വാച്ച്‌ തിരിച്ചുതന്നാല്‍ മതി. അതു വിറ്റാല്‍ വണ്ടിയ്ക്കും 
ചെലവിനുമുള്ള പണം കിട്ടും.” 


സൌഹൃദത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയായ വാച്ച്‌ കടബാദ്ധ്യതയായി തീര്‍ന്ന 
പ്പോള്‍ സുധാകരന്‍ അമ്പരന്നുനിന്നു. കൌമാരത്തിന്റെ നിഷ്ക്കളങ്കതയെ 
കൈമാറുകയാണെന്ന തോന്നലോടെ അയാള്‍ വാച്ച്‌ പ്രസാദിന്‌ തിരിച്ചു 
നല്‍കി. പിന്നീട്‌ പ്രസാദ്‌ യാത്രപറയാതെ മുറിയില്‍നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിനടന്നു. 


സൌഹൃദത്തിന്റെ ഓര്‍മ്മയായി സൂക്ഷിച്ചിരുന്ന വാച്ച്‌ നഷ്ടപ്പെട്ട 
തോടെ സുധാകരന്‍ ജീവിതത്തേയും മനുഷ യബന്ധങ്ങളേയുംക്കുറിച്ച്‌ വ്യക്ത 
മായ ധാരണകള്‍ ഉണ്ടായി. അതോടെ ഒരേ ലിംഗക്കാരുടേയും വ്യത്യസ്ത 
ലിംഗക്കാരുടേയും ബന്ധങ്ങളുടെ ദാര്‍ഡ്യത്തേയും പരിമിതികളേയുംക്കു 
റിച്ച്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഏകദേശ ധാരണയുണ്ടായി. കോളേജ്‌ പരിസരത്തില്‍വെച്ചു 
കണ്ടുമുട്ടുന്ന കമിതാക്കളെ അതുവരെ അവജ്ഞയോടെയാണ്‌ സുധാകരന്‍ 


വറ്രക_കാലിച്‌ 
ക്‌ 


നോക്കിയിരുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ സ്ത്രീപുരുഷബന്ധത്തോട്‌ മൃദുലമായ സമീ 
പനവും കാഴ്ചപ്പാടുമാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഉള്ളത്‌. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ സുധാകരന്റെ ജീവിതബോധത്തെ മാറ്റിത്തീര്‍ക്കുന്ന 
മറ്റൊരു സംഭവം നടക്കുന്നത്‌. ഞായറാഴ്ചയുടെ ആലസ്യവുമായി വീട്ടിലെ 
വരാന്തയില്‍ ഇരുന്ന അയാള്‍ മുറ്റത്ത്‌ മേയ്ഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്ന കോഴികളെ 
വെറുതെ ശ്രദ്ധിച്ചു. പുച്ചെടിച്ചുവട്ടിലെ മണ്ണുചിനക്കി ഞാഞ്ഞുളിനെ കൊത്തി 
യെടുത്ത പൂവന്‍കോഴി ഇരയെ പിടയ്ക്കുകൊടുക്കാന്‍വേണ്ടി കുറുകിവി 
ളിക്കുന്നതുകണ്ട്‌ അയാള്‍ അത്ഭുതപ്പെട്ടു. പുവന്റെ വിളികേട്ട്‌ ഓടിയെത്തിയ 
പിടക്കോഴി ഇരതിന്നു തുടങ്ങിയപ്പോഴാണ്‌ പൂവന്‍കോഴി വീണ്ടും മണ്ണുചി 
നക്കി ഇര കണ്ടെത്തി തീറ്റ ആരംഭിക്കുന്നത്‌. 


കാഴ്ചകള്‍ കണ്ടിരുന്ന സുധാകരന്റെ മനസ്സിലേക്ക്‌ പ്രസാദിന്‌ തിരി 
ച്ചുനല്‍കിയ വാച്ച്‌ കടന്നുവന്നു. നിഷ്ക്കളങ്കമായി ആത്മസമര്‍പ്പണം നട 
ത്താന്‍ ഇണകള്‍ക്കേ കഴിയു എന്ന അറിവാണ്‌ കോഴികളുടെ പെരുമാറ്റം 
അയാള്‍ക്കു നല്‍കിയത്‌. അമ്മയ്ക്കും അച്ഛനും പെങ്ങന്‍മാര്‍ക്കും അനു 
ജന്‍മാര്‍ക്കും സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്കും നല്‍കുന്നതെല്ലാം ആരുടെ മനസ്സിലും 
ബാദ്ധ്യതയായി നിലനില്‍ക്കും. ഇണയുമായുള്ള പങ്കുവെയ്ക്കലുകള്‍ ആത്മ 
സമര്‍പ്പണമായി അവസാനിക്കുന്നു. അവിടെ കണക്കുവഴക്കുകളുടെ ബാദ്ധ്യ 
തകള്‍ ഇല്ല. 

ഇത്തരം ഒരു അറിവോടെയാണ്‌ പിന്നീട്‌ സുധാകരന്‍ പരിസരത്തി 
ലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലുന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍ അയാള്‍ മൃഗചേഷ്ടകളെയാണ്‌ മനു 
ഷ്യജീവിതത്തിന്‌ ആധാരമാക്കുന്നത്‌. മൃഗങ്ങളുടെ ഇണചേരല്‍ വംശവര്‍ദ്ധ 
നവിനു മാത്രമുള്ള ശാരീരികചേഷ്ടകളാണ്‌. തള്ളപുൂച്ചയുടേയും കുട്ടികളു 
ടേയും ഇടപഴകലുകളേയും അയാള്‍ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. മക്കളെ രക്ഷി 
ക്കാന്‍ കാടന്‍പൂച്ചയോടു പൊരുതുന്ന തള്ളപ്പൂച്ച മക്കള്‍ വളര്‍ന്നുകഴി 
ഞ്ഞാല്‍ അവയെ തന്നില്‍നിന്ന്‌ അകറ്റി സ്വയം ജീവിക്കാന്‍ പ്രാപ്തരാക്കു 
ന്നു. മൃഗങ്ങളും പക്ഷികളുമെല്ലാം കൊത്തിയാട്ടലിന്റെ വ്ൃത്യസ്തരീതികള്‍ 
പിന്തുടരുന്നു. മനുഷ്യന്‍ മാത്രമാണ്‌ ബന്ധങ്ങളെ കടമകളുമായി കൂട്ടി 
ച്ചേര്‍ത്ത്‌ വാര്‍ദ്ധകൃത്തിന്റെ അവശതകളിലേക്ക്‌ എത്തിക്കുന്നത്‌. 


ഇണകളെ സംബന്ധിച്ച്‌ സുധാകരന്‍ കൂടുതല്‍ അറിവുനേടുന്നത്‌ 
നാട്ടുമൈനകളില്‍നിന്നാണ്‌. ഓണാവധിയ്ക്ക്‌ വീട്ടില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ ഇട 
വഴിയില്‍ വൈദ്യുതാഘാതമേറ്റ്‌ ചത്തുകിടക്കുന്ന ഒരു മൈനയെ കണ്ടെ 
ത്തി. പരിസരത്തില്‍ ഇണയെ തിരഞ്ഞ അയാള്‍ മരക്കൊമ്പില്‍ തനിച്ചിരി 
ക്കുന്ന ആണ്‍മൈനയെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. പിന്നീട്‌ എല്ലാം ദിവസങ്ങളിലും മര 
ക്കൊമ്പില്‍ ഒറ്റയ്ക്ക്‌ ഇരിക്കുന്ന ആണ്‍മൈനയെ അയാള്‍ പ്രത്യേകം 
ശ്രദ്ധിച്ചു. അപ്പോള്‍ മറ്റ്‌ മൈനകള്‍ ഇണകളുമായി ജീവിതം തുടരുകയാണ്‌. 


ദാമ്പത്യം വെറും ലൈംഗികതമാത്രമല്ലെന്നും അതിനുമപ്പുറത്തുള്ള 
മറ്റു ചിലതാണെന്നും സുധാകരന്‌ തോന്നിത്തുടങ്ങി. 


2016 ച്ച്‌ - 2016 ര കൂ 


ഓണാവധി കഴിഞ്ഞ്‌ കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയില്‍ എത്തിയ സുധാക 
രന്റെ മനസ്സും പെരുമാറ്റങ്ങളും ഒരുപോലെ മാറ്റംവെച്ചു. ഇടയ്ക്കിടെ ലൈബ്ര 
റിയിലേക്കു വരുന്ന എക്കണോമിക്സ്‌ വിദ്യാര്‍ത്ഥിനിയായ ശ്രീപാര്‍വ്വതിയെ 
അയാള്‍ ശ്രദ്ധിച്ചുതുടങ്ങി. അലമാരകളിലെ പുസ്തകങ്ങളെ പരിശോധിച്ച്‌ 
നേരം കളയുന്ന ശ്രീപാര്‍വ്വതി അയാളോട്‌ വല്ലാത്ത അടുപ്പത്തോടെയാണ്‌ 
പെരുമാറുക. എഴുത്തിനേയും എഴുത്തുകാരേയുംകുറിച്ച്‌ സംശയങ്ങളുമായി 
കടന്നുവരുന്ന അവള്‍ അയാളുടെ മുഖഭാവങ്ങളെയാണ്‌ എപ്പോഴും ശ്രദ്ധി 
ക്കുക. 

ശ്രീപാര്‍വ്വതിയോട്‌ യാതൊരു താല്പര്യവും പ്രകടിപ്പിക്കാതെ അല 
സനായി ഇരുന്ന സുധാകരന്റെ മനോഭാവത്തിന്‌ ഇപ്പോള്‍ മാറ്റംവെച്ചിരിക്കു 
ന്നു. ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ രൂപഭാവങ്ങളും ഭംഗിയുള്ള മുഖവും അയാളുടെ 
മനസ്സിലേക്ക്‌ അസ്വസ്ഥതയായി വ്യാപിച്ചുതുടങ്ങുന്നു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ 
ശ്രീപാര്‍വ്വതിയെ കാണുന്നതിനുവേണ്ടി അവസരം ഉണ്ടാക്കുന്നു. നിര്‍ത്താതെ 
സംസാരിക്കുന്ന അവളുടെ വാക്കുകള്‍ അവസാനിക്കാത്ത സംഗീതമായി 
അയാളുടെ ചെവിയില്‍ മുഴങ്ങുകയാണ്‌. 


സുധാകരന്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ നിന്നിറങ്ങുമ്പോള്‍ ഇടനാഴിയില്‍ 
കാത്തു നിന്ന ശ്രീപാര്‍വ്വതി അയാളുടെ ഓരംചേര്‍ന്ന്‌ പതുക്കെ 
ബസ്സ്സ്റ്റോപ്പിലേക്കു നടന്നു. പരിസരത്തില്‍ മറ്റാരും ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ 
അവര്‍ വളരെ പതുക്കെയാണ്‌ നടന്നത്‌. ചുറ്റുപാടുകളെ വീണ്ടും ശ്രദ്ധിച്ച 
അയാള്‍ അവകാശബോധത്തോടെ അവളുടെ കയ്യില്‍ പിടിച്ചു. അയാളെ 


നോക്കി പുഞ്ചിരിച്ച ശ്രീപാര്‍വ്വതി കൂടുതല്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ നടന്ന്‌ തന്റെ മനോഭാ 
വത്തെ അറിയിച്ചു. 


പിന്നീട്‌ എല്ലാ ദിവസങ്ങളിലും സുധാകരനും ശ്രീപാര്‍വ്വതിയും 
കോളേജിലേക്ക്‌ ഒന്നിച്ചാണ്‌ യാഠ്രതകള്‍ നടത്തിയത്‌. അവരുടെ 
ബന്ധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള വാര്‍ത്തകള്‍ കോളേജിന്റെ പരിധികടന്ന്‌ അയാളുടെ 
ലോഡ്ജിലേക്കുവരെ എത്തി. മറ്റുള്ളവരുടെ അഭിപ്രായങ്ങളെ പരിഗണി 
ക്കാത്ത അയാള്‍ തന്റെ മനസ്സിന്റെ നിലപാടുകളെയാണ്‌ അംഗീകരിച്ചത്‌. 

അകത്തേത്തറ പടിഞ്ഞാറേത്തറയിലെ ഭാസ്‌ക്കരന്‍നായരുടെ മക 
ളായ ശ്രീപാര്‍വ്വതി ചിറ്റൂര്‍ കോളേജിലേക്ക്‌ നിത്യേന വന്നുപോകുകയായി 
രുന്നു. പാരമ്പര്യത്തിലും തറവാടിത്തത്തിലും ജാതിയിലും അമിതമായി ഉയറ്റം 
കൊണ്ടിരുന്ന അവളുടെ അച്ഛന്‌ ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ ഭര്‍ത്താവായി ഒരു അധ: 
കൃതനെ സങ്കല്പിക്കാന്‍പോലും കഴിയില്ല. സാമ്പ്രദായിക വിവാഹത്തേയും 
രീതികളേയും പിന്തുടരാന്‍ സുധാകരന്‍ സന്നദ്ധനുമമല്ല. 


അനാവശ്യമായ സംഘര്‍ത്തെ ഒഴിവാക്കാന്‍ നിശ്ചയിച്ച സുധാക 
രന്‍ പെട്ടെന്ന്‌ ഒരു ദിവസം ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയെ രജിസ്റ്റര്‍വിവാഹം കഴിച്ചു. അയാ 
ളുടെ ഏറ്റവും വേണ്ടപ്പെട്ട സുഹൃത്തുക്കള്‍ മാത്രമാണ്‌ വിവാഹത്തിലും 
തുടര്‍ന്ന്‌ ചായക്കടയിലെ സല്‍ക്കാരത്തിലും പങ്കെടുത്തത്‌. വിവാഹം 


ലം പ 


കഴിഞ്ഞ അന്നുതന്നെ അവര്‍ അമ്പാട്ടുപാളയത്തില്‍ വാടകവീട്ടില്‍ 
പുത്തന്‍ജീവിതവും ആരംഭിച്ചു. സുധാകരന്റെ സുഹൃത്തുക്കള്‍ മകളുടെ 
വിവാഹത്തെക്കുറിച്ച്‌ ഭാസ്ക്കരന്‍നായരോടു പറഞ്ഞിരുന്നു. അപമാനഭാരം 
താങ്ങാതെ ശ്രീപാര്‍വ്വതിയെ ശപിച്ച അയാള്‍ തന്റെ മകള്‍ മരിച്ചെന്നു പറഞ്ഞ്‌ 
വീട്ടിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുനടന്നു. 


കനത്ത കടബാദ്ധ്യതയോടെയാണ്‌ സുധാകരന്‍ ദാമ്പതൃത്തിലേക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. വീട്ടുപകരണങ്ങള്‍ക്കും ഫര്‍ണീച്ചറിനുംവേണ്ടി അയാള്‍ 
പി.എഫ്‌.ല്‍നിന്ന്‌ ലോണെടുത്തിരുന്നു. മറ്റു ചെലവുകള്‍ക്കുവേണ്ടി സുഹൃ 
ത്തുക്കളില്‍നിന്ന്‌ അയാള്‍ കടവും വാങ്ങിച്ചു. ബാദ്ധ്യതകള്‍ ഉടനടിത്തന്നെ 
തീരുമെന്ന തോന്നലാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. 


ആദ്യരാത്രി മുറിയില്‍ എത്തിയ ശ്രീപാര്‍വ്വതി അനാവശ്യ സംസാര 
ങ്ങളെ ഒഴിവാക്കി വേഴ്ചയ്ക്ക്‌ ധൃതിവെച്ചപ്പോള്‍ സുധാകരന്‌ വല്ലാത്ത വിഷ 
മംതോന്നി. ആദ്യ ലൈംഗികാനുഭവത്തെ ഭയവിഹ്വലതക ളോടെയാണ്‌ 
അയാള്‍ നേരിടുന്നത്‌. പിന്നീട്‌ രാത്രിമുഴുവന്‍ അവരുടെ പങ്കിടലുകൾ നീണ്ടു 
പോയി. 


കുറേദിവസങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞ്‌ കാമത്തിന്റെ തീ്രതകുറഞ്ഞപ്പോള്‍ പരി 
സരബോധത്തിലേയ്ക്ക്‌ സുധാകരന്‍ മടങ്ങിവന്നു. അപ്പോള്‍ അയാള്‍ അതി 
ദയനീയമായ സാഹചര്യത്തെയാണ്‌ നേരിട്ടത്‌. അയാളോട്‌ അടുത്തു പെരു 
മാറാന്‍വേണ്ടി ലൈബ്രറിയില്‍ വന്നിരുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ പുസ്തകങ്ങളോട്‌ കഠി 
നമായ വെറുപ്പായിരുന്നു. വായനകൊണ്ട്‌ യാതൊന്നും നേടാനാവില്ലെന്നു 
വിശ്വസിച്ച അവള്‍ പണംകൊടുത്ത്‌ പുസ്തകം വാങ്ങുന്നതിനെ ഗുരുതര 
മായ തെറ്റായി കരുതി. അക്ഷരങ്ങളെ വെറുത്തിരുന്ന അവള്‍ സുധാകരന്റെ 
പ്രിയപ്പെട്ട പുസ്തകങ്ങളെ അലമാരയില്‍നിന്നെടുത്ത്‌ ചാക്കുകളിലാക്കി 
സ്റ്റോര്‍റൂമില്‍ സൂക്ഷിച്ചുവെച്ചു. 

ശ്രീപാര്‍വ്വതിയോട്‌ പ്രതിഷേധിച്ച സുധാകരന്‍ പുസ്തകങ്ങളെ 
വീണ്ടും അലമാരയില്‍ വെച്ചു. അപ്പോള്‍ അവള്‍ അവയെ ജനാലപ്പടിയില്‍വെ 
ച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ അവളുടെ താല്പര്യങ്ങളും വ്യക്തിത്വവും മനസ്സി 
ലായിത്തുടങ്ങി. പച്ചക്കറികളോടാണ്‌ സുധാകരന്‍ താല്പര്യം. അവള്‍ക്ക്‌ 
മാംസമായിരുന്നു ഇഷ്ടപ്പെട്ടത്‌. വീട്ടിലെ ഭക്ഷണത്തെ അല്ല ഹോട്ടലിലെ 
വിഭവങ്ങളെയാണ്‌ അവള്‍ എപ്പോഴും ആഗ്രഹിച്ചിരുന്നത്‌. വീട്ടുപണികള്‍ 
ചെയ്യാന്‍ മടിച്ച അവള്‍ പണിക്കാരിക്കുവേണ്ടി അയാളെ നിരന്തരം ശല്യം 
ചെയ്തുകൊണ്ടിരുന്നു. പണിക്കാരി നാല്പത്തഞ്ചു കഴിഞ്ഞവള്‍ ആകണ 
മെന്ന്‌ ശ്രീപാര്‍വ്ൃതിക്ക്‌ നിര്‍ബ്ബന്ധമുണ്ടായിരുന്നു. പ്രേമം സാന്ദര്യത്തെ 
കേന്ദ്രീകരിച്ചാണ്‌ ഉണ്ടാകുന്നതെന്നു പറഞ്ഞ അവള്‍ സൌന്ദര്യമുള്ള 
സ്ത്രീയെ കണ്ടാല്‍ പുരുഷന്റെ വഴിതെറ്റുമെന്നും വിശ്വസിച്ചു. 

ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ വാക്കുകള്‍ പുത്തന്‍ അറിവായി സുധാകരന്‍ 


സ്വീകരിച്ചു. 
2016 മരിച്ച്‌ - 2016 ന്ന, ച്ചു 


സുധാകരന്റെ ഭാര്യയായെങ്കിലും ലക്ഷ്മണനേയും സരളടീച്ചറേയും 
ബന്ധുക്കളായി സ്വീകരിക്കാന്‍ ശ്രീപാര്‍വ്വതി തയ്യാറായില്ല. അയാള്‍ പലത 
വണ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ചപ്പോഴാണ്‌ അവള്‍ കുത്തനൂരിലേക്ക്‌ യാത്രപുറപ്പെടുന്നത്‌. 
ഉച്ചയോടെ വീട്ടില്‍ എത്തി വൈകുന്നേരത്തോടെ മടങ്ങണമെന്ന്‌ അവള്‍ 
തലേന്നുതന്നെ പറഞ്ഞിരുന്നു. 


ശ്രീപാര്‍വ്ൃതിയെ കണ്ടപ്പോള്‍ സരളടീച്ചര്‍ക്ക്‌ അമിതമായ സന്തോ 
ഷമാണ്‌ തോന്നിയത്‌. ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരിയായ മരുമകളെ ബന്ധുക്കളേയും 
സുഹൃത്തുക്കളേയും പരിചയപ്പെടുത്തുക അഭിമാനമായി അവള്‍ കരുതി. 
എന്നാല്‍ ശ്രീപാര്‍വ്വതി തികച്ചും ഓപചാരികതയോടെയാണ്‌ സരളടീച്ചറോട്‌ 
പെരുമാറിയത്‌. സുധാകരനെ ഭര്‍ത്താവായി സ്വീകരിച്ച അവള്‍ അയാളുടെ 
അധംകൃതജാതിയേയും ബന്ധുക്കളേയും വെറുത്തു. അകത്തേത്തറ രാജാ 
' വിന്റെ നായര്‍ പടയാളികളില്‍ പ്രമുഖനായ കാരണവരെക്കുറിച്ചും തറവാ 
ടിന്റെ മഹത്വത്തെക്കുറിച്ചും അവള്‍ പലതവണ സുധാകരനോട്‌ അഭിമാന 
ത്തോടെ പറഞ്ഞതാണ്‌. 


" ശ്രീപാർവ്വതിയുടെ നിര്‍ബ്ബന്ധത്തിനു വഴങ്ങിയ സുധാകരന്‍ സന്ധ്യ 
യോടെ കുത്തനുരില്‍നിന്ന്‌ പുറപ്പെട്ട്‌ രാത്രിയോടെ ചിറ്റൂരില്‍ എത്തുകയും 
ചെയ്തു. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയ്ക്ക്‌ ചിറ്റൂര്‍ കോളേജില്‍ത്തന്നെ 
ക്ലാര്‍ക്കായി നിയമനം ലഭിക്കുന്നത്‌. രാത്രി വളരെ വൈകി ഉറങ്ങുന്ന അവള്‍ 
രാവിലെ ഏഴുമണിയോടെയാണ്‌ ഉണരുക. ഓഫീസിലേക്കു പോകാനുള്ള 
ബദ്ധപ്പാടില്‍ അവള്‍ എന്തെങ്കിലും വെച്ചൊരുക്കി പാത്രങ്ങളില്‍ നിറയ്ക്കും, 
രാത്രി ഹോട്ടലിലെ ആഹാരമാണ്‌ അവര്‍ എന്നും കഴിച്ചിരുന്നത്‌. അവളുടെ 
ആര്‍ഭാടമായ ജീവിതരീതികളോട്‌ സുധാകരന്‌ വല്ലാത്ത വെറുപ്പാണ്‌ തോന്നി 
യത്‌. ശമ്പളം കിട്ടിയാല്‍ വിലപിടിച്ച സാരികള്‍ക്കും ഉപഭോഗവസ്തുക്കള്‍ക്കു 
മായി വരുമാനത്തിന്റെ ഏറിയപങ്കും അവള്‍ ചെലവാക്കും. കടബാദ്ധ്യത 
കള്‍കൊണ്ട്‌ വീര്‍പ്പുമുട്ടുന്ന അയാളോട്‌ വീട്‌ സാമുഹ്യമാന്യതയുടെ മാനദ 
ണ്ഡമാണെന്നാണ്‌ അവള്‍ പറഞ്ഞത്‌. 


ശമ്പളദിവസങ്ങളില്‍ സുധാകരനും ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയും വസ്തുക്ക 
ളുടേയും ചെലവഴിക്കലിന്റേയും പേരില്‍ ഏറ്റുമുട്ടുക പതിവായിരുന്നു. 
പിന്നീട്‌ കിടക്കയില്‍വെച്ചാണ്‌ അവര്‍ രമ്യതയില്‍ എത്തിച്ചേരുക. ഞായറാ 
ഴ്ചകളില്‍ മീനും ഇറച്ചിയും നിര്‍ബ്ബന്ധമാക്കിയ അവള്‍ ഈണിനുശേഷം 
എവിടേയ്ക്കെങ്കിലും യാത്ര പോകണമെന്ന്‌ വാശിപിടിക്കും. വിവാഹത്തിന്റെ 
ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ അവളുടെ മിക്ക ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കും സുധാകരന്‍ വഴ 
ങ്ങിയിരുന്നു. ഞായറാഴ്ചകളെ വായനയുടെ ദിവസമാക്കിത്തീര്‍ക്കാനാണ്‌ 
അയാള്‍ ഇഷ്ടപ്പെട്ടത്‌. അയാള്‍ വായിച്ചുതുടങ്ങിയാല്‍ അവള്‍ അനാവശ്യ 
ശബ്ദമുണ്ടാക്കി ശ്രദ്ധ തിരിക്കുകയോ നിസ്സാര ചോദ്യങ്ങളുമായെത്തി 
വായന മുടക്കുകയോ പതിവായിരിക്കുന്നു. 


പ പ 


ഇപ്പോള്‍ സുധാകരന്‍ വീട്ടില്‍ ഇരുന്ന്‌ അപൂര്‍വ്വമായാണ്‌ വായിക്കു 
ക. ലൈബ്രറിയിലെ ഒഴിവുസമയങ്ങളിലെ അയാളുടെ വായനയിലേക്കു 
പോലും ശ്രീപാര്‍വ്വതി അലോസരതയോടെ കടന്നുവരാറുണ്ട്‌. ലൈബ്രറിയി 
ലേക്കുവരുന്ന വിദ്യാര്‍ത്ഥിനികളോടുള്ള അയാളുടെ ബന്ധത്തെ പരിശോ 
ധിക്കാനാണ്‌ അവള്‍ എത്തുക. സംശയക്കാരിയായ ശ്രീപാര്‍വ്വതിയെക്കുറിച്ച്‌ 
സഹപ്രവര്‍ത്തകര്‍ പറഞ്ഞുതുടങ്ങിയപ്പോള്‍ ലൈബ്രറിയിലേക്കുള്ള അവ 
ളുടെ വരവിനെ താക്കീതു നല്‍കി അയാള്‍ അവസാനിപ്പിച്ചു. 


ഇപ്പോള്‍ സുധാകരന്‌ താന്‍ വിവാഹം കഴിച്ച്‌ നാശത്തിലേക്ക്‌ 
വീണെന്ന തോന്നലാണ്‌ ഉള്ളത്‌. ചിന്തയും അനുഭവങ്ങളും ഏറ്റുമുട്ടിയപ്പോള്‍ 
ജീവിതത്തെക്കുറിച്ച്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ പുത്തന്‍ അറിവും കാഴ്ചപ്പാടും ലഭിക്കുക 
യുണ്ടായി. ലൈബ്രറിയിലേക്ക്‌ പ്രേമത്തോടെ കടന്നുവന്ന ശ്രീപാര്‍വ്ൃതിയും 
ജൈവവികാരത്തോടെ അവളെ സമീപിച്ച സുധാകരനും ഒരുക്കിവെച്ച പരി 
സരത്തില്‍ ഇടപഴകുകയായിരുന്നു. അത്തരം അനുഭൂതിയില്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 
വ്യക്തിത്വങ്ങളെ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴിയുന്നതുമല്ല. (പ്രണയവും വിരഹവും 
വിശപ്പും മരണവും വ്യക്തിത്വങ്ങളുടെ നാശ്മാണ്‌. ജൈവവികാരങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ 
മോചനം നേടുമ്പോഴാണ്‌ വ്യക്തിത്വത്തെ തിരിച്ചറിയാനാകുക. 


രണ്ട്‌ വ്യക്തിത്വങ്ങളും അവരുടെ ജീവിതവും നശിക്കുകയാണെന്ന്‌ 
ബോദ്ധ്യപ്പെട്ടപ്പോള്‍ സുധാകരന്‍ നിയമസാധുതയോടെ ശ്രീപാര്‍വ്ൃതിയുമാ 
യുള്ള വിവാഹബന്ധം അവസാനിപ്പിച്ചു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ വിക്ടോറിയ 
കോളേജിലേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറ്റം വാങ്ങിക്കുകയും ഓര്‍മ്മകളില്‍നിന്നുപോലും 
ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയെ ഇറക്കിവിടുകയും ചെയ്തു. എങ്കിലും സുധാകരന്റെ മന 
സ്സില്‍ നിഷ്ക്കളങ്കമായ സ്ര്രീത്വം പച്ചപിടിച്ച്‌ നിന്നിരുന്നു. ശ്രീപാര്‍വ്വതിയു 
മായി പങ്കുവെച്ച സുഖാനുഭൂതികളെ ഓര്‍ത്ത അയാള്‍ അവള്‍ക്കുവേണ്ടി 
വാങ്ങിച്ച വസ്തുക്കളെ ഓര്‍ക്കുകയുണ്ടായില്ല. 

വിഭിന്ന വ്യക്തിത്വങ്ങളും താല്പര്യങ്ങളും കൂടിച്ചേരുമ്പോള്‍ ആഘാ 
തങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. ഒരേ വ്യക്തിത്വങ്ങളും താല്പര്യങ്ങളും 
തമ്മിലുള്ള ബന്ധം ആത്മലയനമാണ്‌ നിര്‍വ്വഹിക്കുക. ഇത്തരമൊരു തോന്ന 
ലോടെയാണ്‌ സുധാകരന്‍ പിന്നീട്‌ ജീവിതത്തെ സമീപിച്ചത്‌. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ സുധാകരന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പവിത്ര കടന്നുവ 
രുന്നത്‌. എം.എ. ഇംഗ്ലീഷിനു പഠിച്ചിരുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ ഏറെ താല്പര്യം മല 
യാള രചനകളോടായിരുന്നു. ലൈബ്രറിയിലെ സ്ഥിരം സന്ദര്‍ശകയായ 
അവള്‍ നല്ല വായനക്കാരനായ സുധാകരനോട്‌ വളരെ വേഗത്തില്‍ അടു 
ത്തു. ഇരുണ്ട നിറമുള്ള പവിത്രയുടെ ശരീരസൌന്ദര്യമല്ല പ്രസാദാത്മകമായ 
മുഖവും തിളങ്ങുന്ന കണ്ണുകളുമാണ്‌ ആരേയും ആകര്‍ഷിക്കുക. അലസ 
മായി കെട്ടിയ ചുരുണ്ട മുടിയും വാരിച്ചുറ്റിയ സാരിയും പവിത്രയുടെ ജീവി 
തത്തോടുള്ള സമീപനത്തെയാണ്‌ വെളിവാക്കിയത്‌. 


വളരെ പതുക്കയാണെങ്കിലും സുധാകരന്റെ മനസ്സിലേക്ക്‌ പവിത്ര 


2016 ഒ9്രച്ച്‌ - 2016 ക്കു 


ആഴത്തില്‍ ഇറങ്ങിച്ചെല്ലുകയായിരുന്നു. സ്വന്തം മനസ്സിന്റെ നിലപാടുകളെ 
തിരിച്ചറിഞ്ഞ അയാള്‍ പവിത്രയുടെ വ്ൃക്തിത്വത്തേയും താല്പര്യങ്ങളേയും 
അന്വേഷിച്ചു മനസ്സിലാക്കി. തികച്ചും ദയനീയമായ സാമ്പത്തിക സ്ഥിതി 
യാണ്‌ പവിത്രയുടേത്‌. കല്‍പ്പാത്തി വിശ്വനാഥക്ഷേത്രത്തിലെ നാഗസ്വരവാ 
യനക്കാരനായ അവളുടെ അച്ഛന്‍ ശേര്‍വകളുടെ പാരമ്പര്യതൊഴില്‍ മുറ 
തെറ്റാതെ ഇന്നും ചെയ്യുന്നു. ഏട്ടനും ജാതിത്തൊഴില്‍ മാത്രമാണ്‌ അഭ്യസി 
ചിട്ടുള്ളത്‌. ക്ഷേത്രത്തിലെ തുച്ഛമായ ശമ്പളംകൊണ്ട്‌ കഷ്ടപ്പെടുന്ന അവര്‍ക്ക്‌ 
വിവാഹാവസരങ്ങളിലാണ്‌ കൂടുതല്‍ വരുമാനം ഉണ്ടാകുക. ശ്വാസവായു 
വിനെ ആശ്രയിച്ച്‌ സാ്രദായിക ജീവിതം തുടരുമ്പോള്‍ ജീവിതത്തില്‍ കഷ്ട 
പ്ലാടുകള്‍ നിറയുക സ്വാഭാവികവുമാണല്ലോ. 


യാതൊരു സാമ്പത്തികഭ്രദതയുമില്ലാത്ത തന്റെ ജീവിതത്തില്‍ പഠി 
ച്ചുജയിച്ച്‌ ഉദ്യോഗം നേടുകമാത്രമായിരുന്നു പവിത്രയുടെ ലക്ഷ 0. ഏട്ടനാണ്‌ 
പണം നല്‍കുന്നെങ്കിലും അവള്‍ എപ്പോഴും അനാവശ്യങ്ങളെ ഒഴിവാക്കി 
ചെലവുകളെ ചുരുക്കി. പാഠപുസ്തകങ്ങളുടെ പരിധി ലംഘിച്ച്‌ വായനയുടെ 
വിശാലതയിലേക്ക്‌ കടന്ന പവിര്രയോട്‌ സുധാകരന്‌ ആദൃഘട്ടത്തില്‍ ബഹു 
മാനമാണ്‌ തോന്നിയത്‌. മറ്റ്‌ പെണ്‍കുട്ടികളെ പ്പോലെ ജീവിതത്തെ ശരീര 
ത്തിന്റെ വര്‍ണ്ണഭംഗിയില്‍ കാണാത്ത അവളെ അയാള്‍ ആദരവോടെ 
എപ്പോഴും ഓര്‍മ്മിച്ചു. 


പവിത്ര തന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ അത്യാവശ്യ ഘടകമാണെന്ന്‌ തിരി 
ച്ചറിഞ്ഞപ്പോള്‍ അയാള്‍ അവളോടു പറഞ്ഞു; 

“പവിത്ര എന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ ആവശ്യവും വ്ൃക്തിത്വത്തിന്റെ ഘട 
കവുമാണെന്ന്‌ ഞാനിപ്പോള്‍ മനസ്സിലാക്കുന്നു. സമാനവ്യക്തിത്വങ്ങളാണ്‌ 
ദമ്പതികളായി തീരേണ്ടത. അവര്‍ക്കു മാത്രമെ ജീവിതത്തെ ആത്മലയന 
മാക്കി തീര്‍ക്കാന്‍ കഴിയു. എന്നെ വിവാഹം കഴിക്കുന്നതിന്‌ പവിത്രയ്ക്ക്‌ 
വിരോധമൊന്നുമില്ലല്ലേോ?” 


പവിത്രയുടെ ജീവിതത്തിലും ഹൃദയത്തിലും സുധാകരന്‍ മുമ്പു 


തന്നെ സ്ഥാനം പിടിച്ചിരുന്നു. അവള്‍ ആത്മാവുതുറന്ന്‌ പുഞ്ചിരിച്ചപ്പോള്‍ 
അയാള്‍ അവളുടെ സമ്മതത്തെ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 


സുധാകരന്റെ ജീവിതത്തെക്കുറിച്ചും ശ്രീപാര്‍വ്ൃതിയെക്കുറിച്ചും 
അയാള്‍ പറഞ്ഞ്‌ പവിത്രയ്ക്ക്‌ അറിയാം. അയാള്‍ വിവാഹിതനാണെന്ന്‌ അറി 
ഞ്ഞപ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ ഒട്ടും വിഷമം തോന്നിയില്ല. ശാന്തനും അന്തര്‍മുഖനും 
ചിന്താശീലനുമായ അയാള്‍ ഭാതികാസക്തിയുള്ള ഭാര്യയെ ഉപേക്ഷിച്ചത്‌ 
ശരിയായ നിലപാടാണെന്നും അവള്‍ വിലയിരുത്തി. തെറ്റുതിരുത്തുന്നത്‌ 
ശരിചെയ്യാന്‍വേണ്ടി ആവണമെന്ന്‌ പവിത്ര പറഞ്ഞപ്പോള്‍ സുധാകരന്‌ തന്റെ 
ജീവിതവും ആഗ്രഹങ്ങളും സഫലമാകുകയാണെന്നു തോന്നി. 


സുധാകരനും സുഹൃത്ത്‌ മുരളിയും വിവാഹാലോചനയുമായി പവി 
ത്രയുടെ വീട്ടില്‍ എത്തി. സമ്്രദായങ്ങളുടെ രീതിക്രമങ്ങളെ അനുസരിച്ചു 


80 ദ്ഥക്ാലിക്ച്‌ 
ഹ്‌ 


[ 


ശീലിച്ച അവളുടെ അച്ഛനും ഏട്ടനും അയാളോട്‌ മാന്യമായി പെരുമാറി 
പടിയിറക്കിവിട്ടു. പിന്നീട്‌ പരീക്ഷ കഴിയാന്‍ കാത്തിരുന്ന അവര്‍ പറളി രജി 
സ്റ്റർ ആഫീസില്‍വെച്ച്‌ വിവാഹിതരായി. 


ചുണ്ണാമ്പുതറയിലെ ഹരിശ്രീ നഗറിലാണ്‌ സുധാകരന്‍ വാടകയ്ക്ക്‌ 
വീട്‌ കണ്ടെത്തുന്നത്‌. ഇടത്തരക്കാരുടേയും ഉയര്‍ന്ന ഇടത്തരക്കാരുടേയും 
ജാടകളിലേക്കും ബാഹ്യമോടിയിലേക്കും ഇറങ്ങിച്ചെല്ലാന്‍ അയാള്‍ ഒരി 
ക്കലും ആഗ്രഹിച്ചിരുന്നില്ല. വളരെ നീണ്ട അന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കു ശേഷമാണ്‌ 
ഹരിശ്രീനഗറില്‍ വീടു കിട്ടുന്നതുതന്നെ. ഭര്‍ത്താവ്‌ മരിച്ചതോടെ ഭാര്യ മക 
ളുടെ കൂടെ മദിരാശിയിലേക്ക്‌ താമസം മാറ്റിയതുകൊണ്ട്‌ വീട്‌ വാടകയ്ക്ക്‌ 
കൊടുക്കുകയായിരുന്നു. ഇരുനിലവീട്ടിലെ താഴത്തെ ഭാഗത്ത്‌ ആര്‍.്റി.ഒ. 
ഓഫീസിലെ ക്ലാര്‍ക്കാണ്‌. അവിടെ മുകുന്ദനും ഭാര്യ സുശീലയുമാണ്‌ താമ 
സം. മുകള്‍നിലയിലാണ്‌ സുധാകരന്‌ കിട്ടിയത്‌. 


ഇത്തവണയും കടബാദ്ധ്യതകളുമായാണ്‌ സുധാകരന്‍ വിവാഹജീ 
വിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. അനാവശ്യചെലവുകളേയും ആര്‍ഭാട 
ങ്ങളേയും ഒഴിവാക്കി അത്യാവശ്യങ്ങളെ മാത്രം നിര്‍വ്വഹിച്ചാല്‍ കടംവീട്ടാന്‍ 
കാലതാമസമുണ്ടാവില്ലെന്ന്‌ അയാള്‍ കരുതി. 


ആദ്യരാത്രിയില്‍തന്നെ സുധാകരന്‍ പവിത്രയോട്‌ കൂടുതല്‍ ആദ 
രവും അമിതമായ സ്നേഹവും തോന്നി. പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ അവള്‍ കുളിക 
ഴിഞ്ഞതിനുശേഷം ചായവെയ്ക്കുകയും പിന്നീട്‌ അയാളെ ഉണര്‍ത്തുകയും 
ചെയ്തു. ദാമ്പത്യത്തേയും ഭാര്യയേയും കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ അത്തരമൊരു സങ്ക 
ല്പമാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ പവിത്രയെ വീണ്ടും 
കിടക്കയിലേക്ക്‌ എടുത്തിട്ടു. 


ഒരാഴ്ചത്തെ അവധി എടുത്ത സുധാകരന്‍ പവിത്രയുമായി എല്ലാ 
നിമിഷങ്ങളിലും മനസ്സിനെ പൂര്‍ണ്ണമായും പങ്കുവെച്ചു. സാമ്പത്തിക ക്ലേശ 
ങ്ങള്‍ ഉള്ളതു കൊണ്ട്‌ അവര്‍ അനാവശ്യചെലവു കള്‍ ഒഴിവാക്കി 
വീട്ടില്‍ത്തന്നെ മധുവിധു ആഘോഷിച്ചു. അയാളുടെ കഷ്ടസ്ഥിതി അറിഞ്ഞ 
അവള്‍ യാതൊരു പരിഭവുമില്ലാതെ സഹകരിച്ചു. അവധി തീര്‍ന്നതോടെ 
അയാള്‍ പതിവായി കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയിലേക്ക്‌ പോയിത്തുടങ്ങി. അപ്പോള്‍ 
അവള്‍ സങ്കല്പങ്ങളുടേയും യാഥാര്‍ത്ഥങ്ങളുടേയും നടുക്ക്‌ പരിസരബോ 
ധമില്ലാതെ മണിക്കൂറുകളെ തള്ളിനീക്കി. താഴത്തെ നിലയിലെ വീട്ടില്‍ മുകു 
ന്ദന്‍ ജോലിക്കുപോയാല്‍ സുശീല തനിച്ചായിരുന്നു. അവളുമായി വളരെ 
വേഗത്തില്‍ ആഴത്തിലുള്ള സൌഹൃദമുണ്ടാക്കാന്‍ പവിത്രക്കു കഴിഞ്ഞു. ചന്ദ്ര 
നഗറില്‍ വീടുപണിയുന്ന അവര്‍ ഒരു വര്‍ഷത്തിനുള്ളില്‍ താമസം മാറ്റുമെന്ന്‌ 
സുശീല പ്രത്യേകം പറഞ്ഞിരുന്നു. 

അത്യാവശ്യസാധനങ്ങള്‍ മാത്രമായിരുന്നു പവിത്രയുടെ വീട്ടില്‍ 
ഉള്ളത്‌. സുശീലയുടെ വീടും മുറികളും തികച്ചും വ്യത്യസ്തമാണ്‌. ആര്‍.്റി. 
ഒ. ഓഫീസിലെ വാഹന പരിശോധകനായ മുകുന്ദന്‍ വഴിവിട്ട വരുമാന 


2016 മരിച്ച്‌ - 2016 ഖര ക” 


ത്തിന്റെ അധികപങ്കും ഉപഭോഗവസ്തുക്കള്‍ക്കുവേണ്ടിയാണ്‌ ചെലവിട്ടിരു 
ന്നത്‌. കൂടാതെ നല്ല സാമ്പത്തികസ്ഥിതിയുള്ള സുശീല വമ്പിച്ച ആഭരണ 
ശേഖരവും വസ്തുക്കളുമായാണ്‌ വിവാഹിതയാകുന്നതും. 

സുശീലയുമായി കൂടുതല്‍ അടുത്തതോടെ സ്വന്തം അവസ്ഥയെ 
ക്കുറിച്ച്‌ പവിത്രയ്ക്ക്‌ അപമാനം തോന്നിത്തുടങ്ങി. എന്നാല്‍ സുധാകരനെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ അവള്‍ക്ക്‌ അഭിമാനവും ഉണ്ടായി. യാതൊരു സ്വഭാ 
വദൂഷ്യവുമില്ലാത്ത അയാള്‍ അഭിപ്രായങ്ങളെ തുറന്നുപറഞ്ഞ്‌ ജീവിതത്തെ 
തുല്യ ഉത്തരവാദിത്വത്തോടെ അവളുമായി പങ്കിടുകയായിരുന്നു. വൈകു 
ന്നേരങ്ങളില്‍ സ്ഥിരമായി മദ്യപിച്ച്‌ എത്തുന്ന മുകുന്ദന്‍ അനാവശ്യകാരണ 
ങ്ങളെ കണ്ടെത്തി സുശീലയുമായി ശണ്ഠകൂടുക പതിവാണ്‌. ചിലപ്പോള്‍ 
അവരുടെ വഴിവിട്ട തര്‍ക്കങ്ങള്‍ അവസാനിക്കുക കയ്യേറ്റത്തിലാണ്‌. 

സുശീല അച്ഛന്റെ കൂടെ നാട്ടിലേക്കുപോയപ്പോള്‍ മുകുന്ദന്റെ വഴി 
വിട്ട നടപടികളെക്കുറിച്ച്‌ സുധാകരനും പവിത്രയ്ക്കും അറിയാനായി. ഏതെ 
ങ്കിലും സ്ത്രീയുമായി വീട്ടില്‍ എത്തുന്ന അയാള്‍ രാത്രിമുഴുവന്‍ മദ്യത്തി 
ന്റേയും കാമത്തിന്റേയും ലഹരിയില്‍ മുങ്ങിത്താണു. രാവിലെ കൃത്യനിഷ്ഠ 
യോടെ ഓഫീസിലേയ്ക്ക്‌ പുറപ്പെടുന്ന അയാള്‍ വൈകുന്നേരത്ത്‌ 
മറ്റൊരുത്തിയുമായാണ്‌ വീട്ടിലേക്കു വരുക. ഒരു തിങ്കളാഴ്ച ഓഫീസിലേക്കു 
പോവാതെ വെറുതെ വീട്ടില്‍ ഇരുന്ന മുകുന്ദന്‍ മടുപ്പുതീര്‍ക്കാന്‍ ഉച്ചയോടെ 
സുന്ദരിയായ പെണ്‍കുട്ടിയെ വീട്ടിലേക്ക്‌ വിളിച്ചുവരുത്തി. 


സുധാകരന്റെ വരവുകാത്തിരുന്ന പവിത്ര കൌതുകത്തോടെയാണ്‌ 
പെണ്‍കുട്ടിയെ ശ്രദ്ധിച്ചത്‌. ഭീതിയോടെ ജനാല അടച്ച അവള്‍ വീട്ടുപണി 
കള്‍ ചെയ്തുതുടങ്ങി. പിന്നീട്‌ ഉച്ചത്തിലുള്ള സംസാരം കേട്ടാണ്‌ അവള്‍ 
ജനാല തുറക്കുന്നത്‌. 

കോളിങ്ങ്ബെല്ലിന്റെ ശബ്ദംകേട്ട്‌ വാതില്‍തുറന്ന മുകുന്ദന്‍ വഴിത 
ടഞ്ഞു നിന്നെങ്കിലും സുശീല അയാളുടെ കൈ തട്ടിമാറ്റി വീട്ടിനുള്ളിലേക്കു 
കടന്നു. അവളെ അച്ഛനും പിന്തുടര്‍ന്നു. കിടക്കമുറിയില്‍ എത്തിയ സുശീല 
വിവസ്ത്രയായി കിടക്കുന്ന സ്ത്രീയെകണ്ട്‌ അമ്പരന്നു. പെണ്‍കുട്ടി 
യാതൊന്നും സംഭവിക്കാത്തതുപോലെ കിടക്കയില്‍ എണീറ്റിരിക്കുകയും 
വസ്ത്രങ്ങള്‍ ധരിച്ച്‌ മുറിയില്‍നിന്ന്‌ പുറത്തിറങ്ങുകയും ചെയ്തു. സമനില 
തെറ്റിയ സുശീല മുകുന്ദനെ അധിക്ഷേപിക്കുകയും ആക്രമിക്കുകയും 
ചെയ്തു. മുകുന്ദനെ വീണ്ടും സുശീല ആക്രമിക്കാന്‍ ഒരുങ്ങിയപ്പോള്‍ അവ 
ളുടെ കൈക്കുപിടിച്ച അച്ഛന്‍ മകളുമായി കാറിലേക്കു നടന്നു. 


സുശീല പിന്നീടൊരിക്കലും മുകുന്ദന്റെ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ മടങ്ങി 
വരുന്നില്ല. 


ഇനി നമുക്ക്‌ വീണ്ടും പവിത്രയിലേക്ക്‌ മടങ്ങാം. 


പറയത്തക്ക ആര്‍ഭാടങ്ങളൊന്നും ഇല്ലാതെയാണ്‌ സുധാകരനും പവി 


ക പന്ത 
ടട 


ത്രയും ജീവിതം ആരംഭിച്ചതെന്ന്‌ നേരത്തെ പറഞ്ഞുവല്ലോ. അതിഥികള്‍ക്ക്‌ 
ഇരിക്കാനായി വിലകുറഞ്ഞ പ്ലാസ്റ്റിക്ക്‌ കസേരകളാണ്‌ മുന്‍വശത്തെ മുറി 
യില്‍ ഉള്ളത്‌. കിടക്കമുറിയില്‍ ഇരുമ്പുകട്ടിലും നാടന്‍ പഞ്ഞി നിറച്ച കിട 
ക്കയുമാണ്‌. തവണവ്യവസ്ഥയില്‍ വാങ്ങിച്ച മേനമകുറഞ്ഞ അലമാരയാണ്‌ 
മുറിയിലെ ഏക അലങ്കാരവസ്തു. അടുക്കളയിലെ പാത്രങ്ങളില്‍ മിക്കവയും 
അലുമിനിയങ്ങളാണ്‌. ആധുനിക ഗൃഹോപകരണമായി അവിടെ നമുക്ക്‌ 
കാണാവുന്നത്‌ ഒരു മിക്സി മാത്രമാണ്‌. ഹരിശ്രീ നഗറിലെ എല്ലാ വീടുക 
ളിലും ഗ്യാസ്സുണ്ടെങ്കിലും പവിത്ര മണ്ണെണ്ണ സ്റ്റനവ്വാണ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നത്‌. 
ഹരിശ്രീനഗറിലെ മിക്ക വീട്ടുകാരും സ്വന്തം വാഹനങ്ങളുടെ ഉടമകളാണ്‌. 
പഴയൊരു സൈക്കിള്‍ വാങ്ങിച്ച സുധാകരന്‍ ബസ്സ്‌ യാത്രയ്ക്കുള്ള പണം 
ലാഭിച്ചതോടൊപ്പം പലവ്യൃഞ്ജനങ്ങളെ കൊണ്ടുവരാനുള്ള സൌകര്യവും 
കഞ്ഞെത്തി. 


സൈക്കിള്‍ ആഞ്ഞുചപവിട്ടി കിതപ്പോടെ സുധാകരന്‍ വരുന്നതുകാ 
ണുമ്പോള്‍ പവിത്രയ്ക്ക്‌ സ്വന്തം അവസ്ഥയോട്‌ അവജ്ഞയാണ്‌ തോന്നു 
ക. ജീവിതത്തെ വലിയൊരു തെറ്റിദ്ധാരണയോടെ ഇതുവരെ സമീപിക്കുക 
യായിരുന്നുവെന്ന്‌ അവള്‍ക്ക്‌ തോന്നിത്തുടങ്ങി. ഫ്രസ്വമായ മനുഷ്യജീവി 
തത്തെ ആസ്വദിക്കുകയാണ്‌ വേണ്ടതെന്ന തീരുമാനത്തില്‍ അവള്‍ എത്തി 
ച്ചേര്‍ന്നു. സമ്പന്നരുടെ നടുക്കുനിന്ന്‌ സാധാരണക്കാരുടെ കൂടെചേരാന്‍ 
സുധാകരന്‍ ആഗ്രഹിച്ചെങ്കിലും അത്‌ ബാലിശമായ നടപടിയാകുമെന്ന്‌ 
പവിത്ര സൂചിപ്പിച്ചു. സാധാരണക്കാര്‍ക്ക്‌ ഗുണങ്ങളല്ല ദോഷങ്ങളാണ്‌ കൂടു 
തലെന്നും അവള്‍ പറഞ്ഞു. കൈത്തൊഴിലുകളും മറ്റും ചെയ്യുന്ന സാധാര 
ണക്കാരുടെ മക്കള്‍ ഒരിക്കലും പഠിച്ച്‌ ഉയരില്ല. കൂടാതെ അവര്‍ ചെറുപ്പ 
ത്തില്‍ത്തന്നെ അനേകം ദുശ്ലീലങ്ങള്‍ക്കും അടിമയായിരിക്കും. ഉയര്‍ന്ന ഇട 
ത്തരക്കാരുടേയും സമ്പന്നരുടേയും നടുക്കുള്ള ജീവിതം മക്കളുടെ 
ഭാവിയ്ക്ക്‌ നല്ലതാണെന്ന്‌ അവള്‍ തര്‍ക്കിച്ചും ഉറപ്പിച്ചും പറഞ്ഞു. 

ജീവിതത്തിന്റെ അമിതഭാരവും സാമ്പത്തികക്ലേശങ്ങളുമായി 
നീങ്ങുമ്പോഴും സുധാകരന്‍ പുറമേയ്ക്ക്‌ സന്തുഷ്ടി പ്രകടിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമി 
ച്ചു. അയാളുടെ മനോഭാവത്തെ അറിഞ്ഞാണ്‌ പവിത്ര എപ്പോഴും പെരുമാ 
റിയിരുന്നത്‌. എങ്കിലും തീരാത്ത ആവശ്യങ്ങളും പരിമിതമായ വരുമാനവും 
അവളെ വിഷമിപ്പിച്ചു. ഒരു ജോലി നേടാനുള്ള അവളുടെ ശ്രമങ്ങള്‍ എവി 
ടേയും എത്താതെ തുടരുകയാണ്‌. 

അച്ഛന്റെ കുടെ പ്പോയ സുശീല പിന്നീട്‌ വിവാഹബന്ധം 
വേര്‍പ്പെടുത്താനുള്ള തീരുമാനത്തില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. യാതൊരു എതിര്‍പ്പും 
കൂടാതെ മുകുന്ദന്‍ രേഖകളില്‍ ഒപ്പിടുകയും ബാദ്ധ്ൃയതകളെ കൊടുത്തു 
തീര്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. ബന്ധം ഒഴിഞ്ഞ്‌ സ്വതന്ത്രനായ അയാള്‍ 
ഹരിശ്രീനഗറില്‍ത്തന്നെ താമസിച്ച്‌ തന്റെ സ്വൈരസല്ലാപം തുടര്‍ന്നു. രണ്ടാം 
നിലയില്‍ താമസിച്ചിരുന്ന സുധാകരനും പവിത്രയുമായി മുകുന്ദന്‍ അടു 


2016 ഒടരച്ച്‌ - 2016 ബര ക്‌ 


ക്കാന്‍ ശ്രമിച്ചെങ്കിലും അവര്‍ വിടവുകളോടെ അകന്നുപെരുമാറി. എങ്കിലും 
പവിത്ര തനിച്ചിരിക്കു മ്പോള്‍ അയാള്‍ അനാവശ്യ ആവശ്യങ്ങളുമായി 
അവളെ സമീപിച്ചു. 

ഇക്കാലത്താണ്‌ മദിരാശിയില്‍നിന്ന്‌ വീട്ടുടമസ്ഥയും മകളും ഹരി 
ശ്രീനഗറിലേക്ക്‌ വരുന്നത്‌. അവര്‍ വീടുവില്‍ക്കാന്‍ തീരുമാനിച്ചപ്പോള്‍ മറ്റൊരു 
വാടകവീടനെക്കുറിച്ചു സുധാകരന്‍ ചിന്തിച്ചുതുടങ്ങി. എന്നാല്‍ എങ്ങനേയും 
വീടുവാങ്ങണമെന്ന വാശിയാണ്‌ പവിത്രയ്ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. ഉടമ വീടിന്‌ 
ലക്ഷങ്ങള്‍ വില പറഞ്ഞപ്പോള്‍ അതൊരിക്കലും സംഘടിപ്പിക്കാന്‍ കഴി 
യാത്ത ഭീമമായ സംഖ്യയായി സുധാകരന്‌ തോന്നി. എങ്കിലും അവര്‍ പല 
ദിവസങ്ങളിലും കൂട്ടിക്കിഴിക്കലുകള്‍ നടത്തി പരമാവധി സ്വരുപിക്കാവുന്ന 
സംഖ്യ കണ്ടെത്തി. 


സരളടീച്ചര്‍ മുന്നുലക്ഷം നല്‍കാമെന്നു പറഞ്ഞപ്പോള്‍ സുധാകരന്‍ 
ആവേശത്തോടെ തയ്യാറെടുപ്പുകള്‍ തുടങ്ങി. പി.എഫി.ല്‍നിന്ന്‌ ഏകദേശം 
രണ്ടുലക്ഷം അയാള്‍ക്ക്‌ എടുക്കാനാകും. ഹരിശ്രീനഗറില്‍ത്തന്നെയുള്ള 
ബാങ്കുമാനേജര്‍ നാലുലക്ഷം വായ്പനല്‍കാമെന്ന്‌ ഏറ്റപ്പോള്‍ സുധാകരനും 
പവിത്രയ്ക്കും അമിതമായ ആഫഹ്ലാദമുണ്ടായി. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ വീടിനും 
രജിസ്‌ട്രേഷനും കൂടെ ഒന്നരലക്ഷം കണ്ടെത്തണം. സുധാകരന്റെ അന്വേഷ 
ണത്തില്‍ മറ്റു മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളൊന്നും കടന്നുവന്നില്ല. 

അടുത്തമാസം മുന്‍കൂര്‍ പണം നല്‍കി കരാറുണ്ടാക്കണമെന്നും 
അല്ലെങ്കില്‍ വീട്‌ മറ്റാര്‍ക്കെങ്കിലും വില്‍ക്കണമെന്നും പറഞ്ഞ്‌ വീട്ടുടമ 
സ്ഥയും മകളും മദിരാശിയിലേക്കു തിരിച്ചുപോയി. അനാവശ്യബാദ്ധ്യതകളെ 
ഒഴിവാക്കി മറ്റെവിടെയെങ്കിലും ചെറിയൊരു വീടുവാങ്ങാനാണ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ 
തോന്നിയത്‌. എന്നാല്‍ ഹരിശ്രീനഗറിലെ മാന്യതയും പ്രഡ്മിയും മറ്റെവി 
ടേയും ലഭിക്കില്ലെന്ന തീരുമാനത്തില്‍ പവിത്ര ഉറച്ചുനിന്നു. 

ഇപ്പോള്‍ വീട്ടുടമസ്ഥ പോയതിനുശേഷം ഇരുപത്തഞ്ചു ദിവസങ്ങള്‍ 
കഴിഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ബാങ്കില്‍ വായ്പയായി നല്‍കിയിരുന്ന അപേക്ഷ അനു 
വദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. പി.എഫ്‌. സംഖ്യയും കിട്ടിക്കഴിഞ്ഞു. ബാങ്കില്‍ വീട്ടുടമ ഒപ്പി 
ട്ടാല്‍ പണം കൈപ്പറ്റാവുന്നതുമാണ്‌. 

സുധാകരന്റെ ജീവിതബോധത്തെ മാറ്റിത്തീര്‍ത്ത സംഭവത്തിലേക്ക്‌ 
നമുക്ക്‌ കഴിവതും വേഗത്തില്‍ കടന്നുചെല്ലാം. 

കോളേജ്‌ ലൈബ്രറിയില്‍ നിന്നുവന്ന സുധാകരന്റെ മുമ്പിലേയ്ക്ക്‌ 
ഒന്നര ലക്ഷത്തിന്റെ ചെക്ക്‌ പവിത്ര നീട്ടിപ്പിടിച്ചപ്പോള്‍ അയാള്‍ അമ്പരപ്പോടെ 
അവളുടെ മുഖത്തേയ്ക്കു നോക്കി. അയാളുടെ അന്വേഷണങ്ങളോട്‌ മുഖം 
തിരിച്ച അവള്‍ ഒടുവില്‍ ലാഘവത്തോടെ പറഞ്ഞു: 

“ചിലതു നഷ്ടപ്പെടുത്തിയാലെ ചിലതു നേടാന്‍ കഴിയു. അതുമാത്രം 
സുധേട്ടന്‍ അറിഞ്ഞാല്‍ മതി. നഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌ നാളെ ജീര്‍ണ്ണിക്കുന്ന വസ്തു 


പം പ 


വാണെങ്കില്‍ നമ്മള്‍ എന്തിനാണ്‌ അനാവശ്യമായ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങള്‍ മന 
സ്സില്‍ സൂക്ഷിക്കുന്നത്‌? ഇനി നമുക്ക്‌ സ്വന്തം വീട്ടില്‍ മാന്യമായി ജീവിക്കാ 
മല്ലേ. കൂടാതെ സുഖസമൃദ്ധമായി ജീവിക്കാനുള്ള വഴിയും നമ്മുടെ മുമ്പില്‍ 
തുറന്നുകിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌.”” 

സുധാകരന്‍ വീണ്ടും അന്വേഷിച്ചെങ്കിലും പവിത്ര വ്യക്തമായ മറു 
പടി പറയാതെ ഒഴിഞ്ഞുമാറി. എന്നാല്‍ അയാളുടെ അന്വേഷണ മനസ്സ്‌ 
അധികം വൈകാതെ മറുപടി കണ്ടെത്തുകയുണ്ടായി. 

വകുപ്പുമന്ത്രി മരിച്ചതുകൊണ്ട്‌ പെട്ടെന്നുകിട്ടിയ അവധി ആഘോ 
ഷിക്കാന്‍ ഉച്ചയൂണു കഴിഞ്ഞ്‌ വീട്ടില്‍ എത്തിയ സുധാകരന്‍ വാതില്‍ അട 
ഞ്ഞുകിടക്കുന്നതാണ്‌ കണ്ടത്‌. പലതവണ കോളിങ്ങ്ബെല്ല്‌ അടിച്ചിട്ടും പവിത്ര 
വാതില്‍ തുറന്നില്ല. അടുത്ത വീട്ടില്‍ അവള്‍ ഉണ്ടാകുമെന്നു കരുതി പടിയി 
റങ്ങിയ അയാള്‍ പവിത്ര മുകുന്ദന്റെ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ വരുന്നതുകണ്ട്‌ അമ്പര 
ന്നുനിന്നു. അവളുടെ വേഷ്പ്രകൃതത്തില്‍നിന്ന്‌ അയാള്‍ സംഭവങ്ങളെ ഈഹി 
ച്ചെടുത്തു. 

വാതില്‍ തുറന്ന്‌ അകത്തേക്കു കടന്ന പവിത്ര മുഖവുര ഇല്ലാതെ 
സുധാകരനോടു പറഞ്ഞു: 

“ഒന്നര ലക്ഷമാണ്‌ മുകന്ദന്‍സാറ്‌ നമുക്ക്‌ നല്‍കിയത്‌. പണം ചോദി 
ച്ചപ്പോള്‍ അയാള്‍ എന്നോട്‌ ചില സഹായങ്ങള്‍ തിരിച്ചും ആവശ്യപ്പെട്ടു. 
അതുകൊണ്ട്‌ നമുക്കൊരു നഷ്ടവും വരാനില്ല. മുകുന്ദന്‍സാറ്‌ മറ്റൊരു നിബ 
ന്ധനയും പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. സ്ഥലമാറ്റം കിട്ടുന്നതുവരെ അയാള്‍ക്ക്‌ ഇവിടെ 
താമസിക്കണമത്രെ. നമുക്ക്‌ യാതൊരു വിരോധധവുമില്ലെന്ന്‌ ഞാന്‍ പറഞ്ഞു.” 

അവിശ്വാസത്തോടെ പവിത്രയുടെ മുഖത്തേക്കു നോക്കിനിന്ന 
സുധാകരനോട്‌ അവള്‍ വീണ്ടും തുടര്‍ന്നു: 

ട്മുകുന്ദന്‍സാര്‍ പുതിയൊരു കാറുവാങ്ങിക്കുന്നുണ്ട്‌. പഴയ കാര്‍ 
നമുക്കു തരാമെന്നു പറഞ്ഞു. ഹരിശ്രീനഗറില്‍ വാഹനമില്ലാത്തത്‌ നമുക്ക്‌ 
മാത്രമാണ്‌.” 

പവിത്ര കഴുത്തില്‍ കൈചുറ്റാന്‍ ശ്രമിച്ചപ്പോള്‍ സുധാകരന്‍ പെട്ടെന്ന്‌ 
പിന്നിലേക്ക്‌ മാറി. അപ്പോള്‍ പരിഭവത്തോടെ അവള്‍ പറഞ്ഞു: 

“നഷ്ടത്തിനുശേഷമേ നേട്ടമുണ്ടാകു എന്ന്‌ സുധേട്ടന്‍ മനസ്സിലാ 
ക്കണം. യാഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ നമുക്ക്‌ ഒന്നും നഷ്ടപ്പെടുന്നില്ല എന്നതാണ്‌ 
സത്യം. സുധേട്ടനും മുകുന്ദന്‍സാറുമായി ഞാനൊന്ന്‌ അഡ്ജസ്റ്റ്‌ ചെയ്യണം. 
സുധേട്ടന്‍ അനാവശ്യമായി പ്രശ്‌നങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കാതിരുന്നാല്‍ മതി. നമുക്ക്‌ 
മാന്യന്‍മാരുടെ നടുക്ക്‌ അഭിമാനത്തോടെ ജീവിക്കാന്‍ കഴിയും.” 

ശരീരത്തിന്‌ വില നിശ്ചയിച്ച പവിത്രയുമായി കിടക്കപങ്കിടാന്‍ 
പിന്നീട്‌ ഒരിക്കലും സുധാകരന്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. പവിത്രയില്‍നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുമാ 
റിയ അയാള്‍ മറ്റൊരു മുറിയില്‍ തനിയെ കിടന്നുതുടങ്ങി. 


2016 25രച്ച്‌ - 2016 ര. ക്ര 


കൃത്യസ്മയത്തുതന്നെ സുധാകരന്‍ വീടുവാങ്ങിച്ചു. പിന്നീടുണ്ടായ 
സംഭവങ്ങളെ നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. 


വീട്‌ സ്വന്തമാക്കിയ സുധാകരന്‍ നാലാംദിവസം നീണ്ട അവധി 
യെടുത്ത്‌ പാലക്കാട്ടുനിന്ന്‌ യാധ്രയായി. ശ്രീപാര്‍വ്ൃവതിയുമായുള്ള 
വിവാഹബന്ധം തകര്‍ന്നതിന്റെ കാരണങ്ങളെ അയാള്‍ക്ക്‌ കണ്ടെത്താന്‍ കഴി 
ഞ്ഞെങ്കിലും പവിത്രയെ അയാള്‍ക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാനായില്ല. നീണ്ട ഉത്തരേ 
ന്ത്യന്‍ യാത്ര നടത്തിയ അയാള്‍ മണിക്കൂറുകള്‍ മുഴുകെ തന്റെ ചോദ്യ 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ മറുപടി കണ്ടെത്താനാണ്‌ ശ്രമിച്ചത്‌. 


കേരളത്തില്‍ തിരിച്ചെത്തിയ സുധാകരന്‍ തൃശ്ശൂര്‍ ഗവ. കോളേജി 
ലേക്ക്‌ സ്ഥലംമാറ്റം വാങ്ങിച്ചു. കാലങ്ങള്‍ കഴിഞ്ഞപ്പോഴാണ്‌ അയാളുടെ 
സംശയങ്ങള്‍ അവസാനിക്കുന്നത്‌. ജൈവവികാരങ്ങള്‍ വ്യക്തിത്വത്തെ മറ 
ച്ചുപിടിക്കുന്നതുപോലെ അവസ്ഥയും വ്യക്തിയുടെ വിധിനിര്‍ണ്ണയിക്കുന്നു. 
നിഷ്ക്കളങ്കതയും സത്യസന്ധതയുള്ള വ്യക്തിയെ ദുരിതങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞ 
അവസ്ഥ കീഴടക്കുകയും വ്യക്തിത്വത്തേയും സ്വത്വത്തേയും ഇല്ലാതാക്കു 
കയുമാണ്‌. അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ കീഴടങ്ങുന്ന വ്യക്തി ഭാതികതയുടെ ഭാഗമാകു 
കയാണ്‌. അവസ്ഥയുടെ ഉപകരണമാകുന്ന മനുഷ്യന്‍ മറ്റൊരു ഉപകരണ 
മായി തീരുകയാണ്‌. സാഹചര്യങ്ങളുടെ ഇരയായിത്തീര്‍ന്ന്‌ വ്യക്തിത്വവും 
സ്വത്വവും നഷ്ടപ്പെടുന്നവര്‍ക്ക്‌ ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മുഖമാണ്‌ ലഭിക്കുക. കാല 
ത്തിനു കീഴടങ്ങുന്ന അവര്‍ മനുഷ്യവംശത്തിനും പ്രപഞ്ചത്തിനും 
യാതൊന്നും നല്‍കാതെ കടന്നുപോകുന്നു. 


പുത്തന്‍ അറിവിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേര്‍ന്ന സുധാകരന്‍ തെറ്റിദ്ധാരണ 
കളില്ലാതെ ജീവിതത്തെ സമീപിച്ചുതുടങ്ങുന്നു. പിന്നീട്‌ ഒരിക്കലും അയാള്‍ 
സ്ത്രീകളുമായി സ്ഥിരബന്ധത്തില്‍ ഏര്‍പ്പെടുന്നില്ല. പല സ്ത്രീകളുമായും 
ഇടവിട്ട്‌ പ്രണയബന്ധം പുലര്‍ത്തിയ അയാള്‍ വികാരങ്ങളോട്‌ പരമാവധി 
സത്യസന്ധത പാലിച്ചു. സ്ര്രീകളുമായുള്ള വേഴ്ചയില്‍ ഭാതികതാല്‍പര്യ 
ങ്ങള്‍ കടന്നുവരരുതെന്ന്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ നിര്‍ബന്ധമുണ്ടായിരുന്നു. 


സുധാകരന്റെ ജീവിതത്തെ ഇനി നമുക്ക്‌ വിസ്തരിക്കേണ്ടതില്ല. ഇനി 
നമുക്ക്‌ പവിത്രയിലേക്ക്‌ മടങ്ങിവരാം. 


സുധാകരന്‍ ഉപേക്ഷിച്ചതോടെ പവിത്ര മുകുന്ദന്റെ ഭാര്യയായി. 
പിന്നീട്‌ അവള്‍ മുകുന്ദന്റെ രണ്ടുമക്കളുടെ അമ്മയുമായി. 


കഥ അവസാനിപ്പിച്ച പ്രപഞ്ചപന്‍ പറഞ്ഞു: 


മനുഷ്യന്‍ ജൈവവികാരങ്ങളുടേയും അവസ്ഥയുടേയും ഇരയാ 
ണ്‌. ഇരയാണെന്ന തിരിച്ചറിവാണ്‌ മഹാനായ മനുഷ്യനെ സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. 
സാധാരണ മനുഷ്യര്‍ വികാരങ്ങള്‍ക്കും അവസ്ഥയ്ക്കും കീഴടങ്ങി മരണ 
ത്തോടെ ജീവിതം അവസാനിപ്പിക്കുന്നു. 


ക്ഷ്വത്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ മനുഷ്യനെ സംബന്ധിച്ച്‌ 


വക ദ്ഥാക്ാഥിച്‌ 
ടട 


കൂടുതല്‍ അറിവുനേടിയ ആറാംപ്രതിമ ആഹ്ലാദത്തോടെ പുഞ്ചിരിച്ചു. ആറാം 
പ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ ശ്രദ്ധിച്ച ക്ഷത്രജന്‍ ആവേശത്തോടെ വീണ്ടും 
കഥപറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


അമ്പതാമത്തെ കഥ : നിശ്ചലമായ അഭിപ്രായങ്ങള്‍ 
(്പ്പഞ്ചവന്‍ വീണ്ടും പറഞ്ഞു: 


ധാര്‍മ്മികതയെ സ്ഥലകാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ അതീതമായി മതപരിവേഷ 
ത്തോടെ വ്യാഖ്യാനിക്കുകയാണ്‌ പതിവ്‌. യാഥാര്‍ത്ഥത്തില്‍ ധാര്‍മ്മികതയുടെ 
ഉല്പത്തിയും സ്ഥാനവും പുരാതനഗോത്രങ്ങളിലാണ്‌. മനുഷ്യത്വമാണ്‌ കാല 
ക്രമേണ ധാര്‍മ്മികതയായി വികസിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ അധികാരത്തിന്റെ 
ധാര്‍മ്മികത വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ നീതിയ്ക്ക്‌ വിധേയമാണ്‌. 


ജീവിതവിജയത്തെ സംബന്ധിച്ചും വ്യത്യസ്തമായ കാഴ്ചപ്പാടുക 
ളാണ്‌ ഉള്ളത്‌. ഭാതികജീവിതത്തെ നിരസിക്കുന്ന മഹാത്മാവ്‌ മനുഷ്യനു 
വേണ്ടി ആത്മസമര്‍പ്പണം നടത്തിയാണ്‌ മരണത്തിനും കാലത്തിനും അതീ 
തനാകുന്നത്‌. അയാള്‍ ഒരിക്കലും അവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുകയല്ല മാറ്റിപ്പ 
ണിയുകയാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. മനുഷ്യന്‍ സൃഷ്ടിച്ച വിഭജനങ്ങളെ തകര്‍ക്കുന്ന 
മഹാത്മാക്കള്‍ മാനുഷികമായ ലോകത്തിനുവേണ്ടിയാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. 

സാധാരണക്കാരായ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ ജീവിതവിജയം ഭാതികനേട്ടങ്ങ 
ളുടെ പട്ടികയാണ്‌. വിജയിയുടെ മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും തത്വശാസ്ര്രവുമാണ്‌ 
ആള്‍ക്കൂട്ടം അംഗീകരിക്കുക. 


പാലക്കാട്‌ കോട്ടമൈതാനത്തിലുള്ള ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ പ്രതിമയെ 
ശ്രദ്ധിക്കാതെയാണ്‌ നമ്മള്‍ എപ്പോഴും കടന്നുപോകുക. അയാളുടെ ജീവി 
തവും ആ ജീവിതത്തിന്റെ പ്രസക്തിയും ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മാര്‍ഗ്ഗരേഖയാ 
ണ്‌. ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ നാടായ അപ്പളത്തില്‍ നാട്ടുകാര്‍ അയാളുടെ 
സ്മരണ നിലനിര്‍ത്താനായി വായനശാല സ്ഥാപിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന കാര്യം നമ്മള്‍ 
പ്രത്യേകം ഓര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. വായനക്കാര്‍ കുറവാണെങ്കിലും ജ്ഞാനര്ര 
സാദിന്റെ സ്മരണ എക്കാലത്തും നിലനിര്‍ത്താനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌ അവിടെ 
നടക്കുന്നത്‌. വര്‍ഷന്തോറും ഏതെങ്കിലും വിഷയം കേന്ദ്രമാക്കി സിമ്പോ 
സിയവും അനുസ്മരണയോഗങ്ങളും നടത്തുന്നു. പുസ്തകപ്രസാധകരം 
ഗത്തെ കുലപതിയായിരുന്ന അയാളുടെ സംഭാവനകളെക്കുറിച്ചും വായന 
ശാലയില്‍ പ്രഭാഷണങ്ങള്‍ നടത്താറുണ്ട്‌. 

അപ്പളത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നതിനുമുമ്പ്‌ നാടിനേയും സാമൂഹ്യ 
ഘടനയേയും നമുക്ക്‌ പരിശോധിക്കാം. 

പെരുവെമ്പിനും കിണാശ്ശേരിയ്ക്കും ഇടയിലാണ്‌ അപ്പളത്തിന്റെ 
സ്ഥാനം. പാലക്കാട്ടേയ്ക്കുള്ള പാത ഒഴിവാക്കിയാല്‍ യാതൊരു ഭാതിക 
വികാസവും അപ്പളത്തില്‍ ആര്‍ക്കും കണ്ടെത്താനാവില്ല. ഇപ്പോഴും നൂറ്റാ 
ണ്ടുകൾ പഴക്കമുള്ള ജീവിതരീതികളാണ്‌ അപ്പളത്തില്‍ ഉള്ളത്‌. കൈത്തൊ 
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ഴിലുകാര്‍ ജാതിപ്പണിത്തരങ്ങളെ ഉണ്ടാക്കുകയും കൃഷിക്കാരും പാടത്തെ 
പണിക്കാരും സാമ്പ്രദായികമായി നെല്ലുവിളയിക്കുകയുമാണ്‌. കൃഷിയെ 
ക്രേന്ദ്രീകരിച്ച സാമൂഹൃഘടനയായതുകൊണ്ട്‌ അപ്പളത്തില്‍ നമുക്ക്‌ തറക്കൂ 
ട്ടങ്ങളെ പൂര്‍ണ്ണമായി കണ്ടെത്താനാവില്ല. ആശാരിത്തറയും കൊല്ലത്തറയും 
ഉണ്ടെങ്കിലും നായര്‍ത്തറയും പട്ടന്‍മാരുടെ ഗ്രാമവും ഇല്ല. ഒരുകാലത്ത്‌ അപ്പ 
ത്തെ പ്രബലശക്തിയായിരുന്ന ചെട്ടിയാന്‍മാരുടെ തറയില്‍ ഇപ്പോള്‍ പല 
ജാതിക്കാരും താമസിക്കുന്നു. എണ്ണയാട്ടുന്ന മില്ലുകള്‍ വന്നതോടെ 
ചെട്യാന്‍മാര്‍ പാലചക്കാട്ടേയ്ക്കും തമിഴ്നാട്ടിലേക്കും താമസം മാറ്റുകയായി 
രുന്നു. 

ജന്മംകൊണ്ട്‌ അപ്പളത്തുകാരനല്ലെങ്കിലും കൊല്ലങ്കോട്ടുനിന്നെത്തി 
നാട്ടുകാരായിത്തീര്‍ന്നവരാണ്‌ കാര്‍ത്തികേയനും രമണിയും. അവരുടെ ജീവി 
തത്തിലേക്കു കടക്കുമ്പോഴാണ്‌ നമുക്ക്‌ ജ്ഞന്റേപ്രസാദിനെ കൂടുതല്‍ അടു 
ത്തറിയാന്‍ കഴിയുക. ലി 


വെങ്കുനാട്‌ കോവിലകത്തിന്റേയും നായന്‍മാരുടേയും സാമ്പത്തി 
കസ്ഥിതി തകര്‍ന്നതോടെ വെളുത്തേടന്‍മാരുടെ ജീവിതമാര്‍ഗ്ഗവും വഴിയട 
ഞ്ഞു. ഇപ്പോള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സര്‍വ്വജാതിക്കാരുടേയും വൃത്തികെട്ട തുണികളെ 


___തിരുമ്പിവെളുപ്പിച്ചാല്‍ മാത്രമെ കഷ്ടിച്ച്‌ ജീവിക്കാനാകൂ. നായന്‍മാരിലെ 


അവാന്തര വിഭാഗങ്ങള്‍ ഒന്നിച്ചുചേര്‍ന്നതോടെ അപമാനചിഹ്നമായ ജാതി 
ത്തൊഴിലുകളെ പലരും ഉപേക്ഷിച്ചുതുടങ്ങി. സാമൂഹ്യമാന്യത നേടിയെടു 
ക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച കാര്‍ത്തികേയന്‍ പാരമ്പര്യത്തൊഴില്‍ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ അപ്പളത്തി 
ലേക്ക്‌ കുടിയേറി. പാലക്കാട്ടേയ്ക്കുള്ള പാതവക്കില്‍ പഴയൊരു വീട്‌ 
വാങ്ങിച്ച അയാള്‍ മുന്‍വശത്തെ മുറിയില്‍ ചില്ലുകൂടുവെച്ച്‌ ചായക്കട ആരം 
ഭിച്ചു. 

തറക്കൂട്ടങ്ങളില്‍ ഒതുങ്ങിജീവിച്ച നാട്ടുകാര്‍ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായ 
രുടെ ചായക്കടയെ ആര്‍ക്കും പ്രവേശിക്കാവുന്ന പൊതുസ്ഥലമായി സ്വീക 
രിച്ചു. വെള്ളച്ചോറു തിന്നു ശീലിച്ച അവര്‍ക്ക്‌ ചായക്കടയിലെ ഇഡ്സുലിയും 
ദോശയും സ്വാദിഷ്ടമായ അത്ഭുതവിഭവങ്ങളായിരുന്നു. രമണിയുണ്ടാക്കുന്ന 
പരിപ്പുവടയും ബോണ്ടയും അപൂര്‍വ്വ പലഹാരങ്ങളായാണ്‌ അപ്പളത്തില്‍ 
അറിയപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. ഉച്ചതിരിഞ്ഞാല്‍ മുറുക്കും ബര്‍ക്കിയും മാത്രമെ കാര്‍ത്തി 
കേയന്‍നായരുടെ ചായകടയില്‍ ഉണ്ടാകാറുള്ളൂ. 


ചായകുടിക്കാനും സൌഹൃദങ്ങള്‍ പങ്കുവെയ്ക്കാനും വേണ്ടി 
കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരുടെ കടയില്‍ കയറുക അപ്പളത്തുകാരുടെ ശീലമാ 
യിത്തീര്‍ന്നു. ഉയര്‍ന്ന ജാതിക്കാരനായ അയാള്‍ യാതൊരു വിഷമവും കൂടാ 
തെയാണ്‌ കീഴ്ജാതിക്കാരായ അപ്പളത്തുകാരെ സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. ക്രമേണ 


കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരും ഭാര്യ രമണിയും അവരുടെ ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗ 
മായിത്തീര്‍ന്നു. 


പം പ 
ര. 


ജാതിമതവ്യത്യാസമില്ലാതെ മനുഷ്യരെ ഒന്നായി കാണാന്‍ കാര്‍ത്തി 
കേയന്‍നായര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞത്‌ ബ്രഹ്മാനന്ദശിവയോഗിയുമായുള്ള അടുപ്പം 
കൊണ്ടാണ്‌. ആലത്തൂര്‍ ആശ്രമത്തിലെ സ്ഥിരം സന്ദര്‍ശകനായിരുന്ന 
അയാള്‍ക്ക്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തില്‍ ദൈവത്തിനുള്ള സ്ഥാനത്തെക്കുറിച്ച്‌ 
വ്യക്തമായി അറിയാന്‍ കഴിഞ്ഞിരുന്നു. ശിവയോഗി ഹഠയോഗം പരിശീലി 
പ്പിച്ച്‌ ദൈവാനന്ദത്തിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചേരാന്‍ അയാളെ അഭ്ൃസിപ്പിച്ചിരുന്നു. 
ഭാര്യയായ രമണിയെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ പരിത്യാഗിയുടെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
അയാള്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. ഗര്‍ഭിണിയായ രമണിയെ കയ്യൊഴിഞ്ഞ്‌ ജന്മശാ 
പത്തെ ഏറ്റുവാങ്ങാന്‍ മടിച്ച അയാള്‍ കുടുംബജീവിതത്തെ നന്മ 
കള്‍ക്കൊണ്ടും ഈശ്വരസേവകൊണ്ടും സമ്പന്നമാക്കാമെന്ന്‌ കരുതി. 


കാര്‍ത്തികേയന്‍നായര്‍ അപ്പളത്തില്‍ എത്തി മൂന്നുവര്‍ഷത്തിനുശേ 
ഷമാണ്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ജനിക്കുന്നത്‌. അതിനുമുമ്പ്‌ രണ്ടുതവണ രമണി 
യുടെ ഗര്‍ഭം അലസിപ്പോകുകയായിരുന്നു. ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ വരവിനെ 
കാര്‍ത്തികേയന്‍നായര്‍ വമ്പിച്ച ആഘോഷമാക്കിത്തീര്‍ത്തു. അന്ന്‌ ചായ 
ക്കടയില്‍ വന്ന എല്ലാവര്‍ക്കും അയാള്‍ ചായയും മധുരപലഹാരങ്ങളും 
സൌജന്യമായി വിതരണംചെയ്തു. പിന്നീട്‌ നാട്ടുകാരോട്‌ അയാള്‍ പറഞ്ഞു: 

“എന്റെ മകന്‌ വളരെ മുമ്പുതന്നെ ഞാന്‍ പേരു കണ്ടുവെച്ചിട്ടുണ്ട്‌: 
ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌. എന്റെ ജ്ഞാനത്തിന്റെ പ്രസ്ാദമാണ്‌ എന്റെ മകന്‍. പ്രസി 
ദ്ധനായിത്തീരുന്ന ഇവന്‍ നമ്മുടെയെല്ലാം അഭിമാനമായിത്തീരും. ഇവന്‍ 
എനിക്ക്‌ പ്രാപിക്കാന്‍ കഴിയാത്ത ആദ്ധ്യാത്മികമാര്‍ഗ്ലത്തിലേക്കാണ്‌ എത്തി 
ച്ചേരുക.” 

നാട്ടുകാര്‍ക്കും വീട്ടുകാര്‍ക്കും യാതൊരു അഭിമാനവും ഉണ്ടാക്കാ 
തെയാണ്‌ പതിനഞ്ചു വയസ്സുവരെ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ജീവിച്ചത്‌. പത്താംക്ലാ 
സ്സില്‍ തോറ്റ്‌ ജഞാനപ്രസാദ്‌ വീട്ടില്‍ ഇരുന്നതോടെ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായ 
രുടെ പ്രതീക്ഷകള്‍ ഇരുണ്ടുതുടങ്ങി. ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ കാണുമ്പോള്‍ 
അയാള്‍ക്ക്‌ കുറ്റബോധവും ജാള്ൃയതയുമാണ്‌ തോന്നുക. ആദ്ധ്യാത്മിക വിചാ 
രമില്ലാത്ത ഹിം്രജന്തുവായി മകനെ കണ്ട അയാള്‍ അവനെ നന്നാക്കി 
എടുക്കാന്‍ പരമാവധി ശ്രമിച്ചു. 

പത്താന്തരം രണ്ടുതവണ എഴുതിയെങ്കിലും ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പതി 
വുപോലെ തോറ്റുകൊണ്ടിരുന്നു. പിന്നീട്‌ അവന്‍ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരുടെ 
സഹായിയായി ചായക്കടയില്‍ കൂടി. എന്നാല്‍ ചായക്കടയിലെ അന്തരീ 
ക്ഷവുമായി പൊരുത്തപ്പെടാന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. അച്ഛന്റെ സത്യ 
സന്ധതയേയും (്രമംതെറ്റാത്ത ജീവിതരീതിയേയും സ്വീകരിക്കാനും അംഗീ 
കരിക്കാനും അവന്‍ തയ്യാറായില്ല. സാത്വികനായ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായര്‍ 
യാതൊന്നും കരുതിവെയ്ക്കാതെയാണ്‌ ജീവിക്കുന്നത്‌. ചായക്കടയിലേക്ക്‌ 
വിശന്നുവരുന്ന പലര്‍ക്കും അയാള്‍ ഓദാര്യത്തോടെ ഭക്ഷണം നല്‍കുക 
പതിവാണ്‌. ഒരു കച്ചവടക്കാരനെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഉദാരമന:സ്ഥിതി 
സര്‍വ്വനാശത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. 


2016 ര്‍ച്ച - 2016 ക 


കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരെ സഹായിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
ചായക്കടയില്‍ തിരക്കു കുറവാണെങ്കില്‍ ആരോടും പറയാതെ പുറമേയ്ക്ക്‌ 
ഇറങ്ങിനടക്കും. അപ്പോള്‍ അവന്‍ യാതൊരു ലക്ഷ്യവുമില്ലാതെയാണ്‌ നട 
ക്കുക. പുതുനഗരത്തിലോ കിണാശ്ശേരിയിലോ എത്തിച്ചേരുന്ന അവന്‍ നാലും 
കൂടിയ വഴിയില്‍ കുറേനേരം അമ്പരന്നു നിന്നതിനുശേഷം വീണ്ടും തിരി 
ച്ചുനടക്കാന്‍ ആരംഭിക്കും. 


ജീവിതത്തിനോട്‌ ഉത്തരവാദിത്തമില്ലാതെ അലഞ്ഞുനടക്കുന്ന മക 
നെയോര്‍ത്ത്‌ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായര്‍ വളരെയധികം വിഷമിച്ചിരുന്നു. പെരു 
വെമ്പ്‌ സഹകരണബാജ: സ്വെക്രട്ടറിയെ കണ്ട്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ ഒരു ജോലി 
ക്കുവേണ്ടി അയാള്‍ അഭ്യര്‍ത്ഥിച്ചു. പത്താംക്ലാസ്സ്‌ കഴിയാത്ത അവനെ നിയ 
മിക്കാന്‍തക്ക ഒഴിവുകളൊന്നും ബാങ്കില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ബാങ്കിലേയ്ക്ക്‌ 
ഇടപാടുകാരില്‍നിന്ന്‌ ദിവസപിരിവു നടത്താന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ ഏര്‍പ്പാ 
ടാക്കാമെന്ന്‌ സ്വക്രട്ടറി ഏല്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. അധികംവൈകാതെ അവന്‍ 
സഹകരണബാങ്കിന്റെ പിരിവുകാരനായി നാട്ടില്‍ മുഴുക്കെ എത്തിത്തുടങ്ങി. 
പിരിവുസംഖ്യ കണക്കാക്കിയുള്ള വിഹിതമാണ്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ വരുമാ 
നമായി കിട്ടിയത്‌. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരുടെ മനസ്സിലേക്ക്‌ അതിതീ 
(വമായ ശക്തിയോടെ ആദ്ധ്യാത്മികവിചാരങ്ങള്‍ കടന്നുവരുന്നത്‌. ചായക്കട 
അടച്ച്‌ സംസാരജീവിതം അവസാനിപ്പിച്ച അയാള്‍ ധ്യാനിച്ചും ആദ്ധ്യാത്മി 
കഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വായിച്ചും ദിവസങ്ങള്‍ തള്ളിനീക്കി. ഒടുവില്‍ ഒരു ദിവസം 
ആരോടുംപറയാതെ പുണ്യതീര്‍ത്ഥങ്ങളും അമ്പലങ്ങളും തേടി യാത്രയാ 
യി. പുലര്‍ച്ചെ എണീറ്റ രമണി മേശപ്പുറത്തെ കത്തുവായിച്ച്‌ ഉച്ചത്തില്‍ നില 
വിളിച്ചുകരഞ്ഞു. പുണ്ൃതീര്‍ത്ഥങ്ങളുടേയും ക്ഷേത്രങ്ങളുടേയും സന്ദര്‍ശ 
നത്തിനുശേഷം അവസാനം കാശിയില്‍ എത്തുമെന്ന്‌ സൂചിപ്പിച്ച അയാള്‍ 
'സ്വപിണ്ഡം അര്‍പ്പിക്കാന്‍ തയ്യാറായ തന്റെ ശവസംസ്ക്കാരം ഹരിച്ചന്ദ്രഘ 
ട്ടില്‍വെച്ചാകുമെന്നും അറിയിക്കുന്നു. കൂടാതെ അയാള്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ 
വിസ്തരിച്ച്‌ ആശിര്‍വ്വദിക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 

കാര്‍ത്തികേയന്‍നായരുടെ നിര്‍ദാക്ഷിണ്യത്തെ ഓര്‍ത്ത്‌ ആഴ്ചക 
ളോളം കരഞ്ഞുകൊണ്ടിരുന്ന രമണി ഒടുവില്‍ സ്വാഭാവിക ജീവിതരീതിക 
ളിലേക്കു മടങ്ങി. പിന്നീട്‌ അവള്‍ മകനുവേണ്ടിയാണ്‌ ജീവിച്ചുകൊണ്ടിരു 
ന്നത്‌. ജ്ഞാന(്രസാദ്‌ ആകട്ടെ അച്ഛന്‍ പോയതോടെ കൂടുതല്‍ 
സ്വാതന്ത്രനാകുകയും അമ്മയുടെ വിലക്കുകളെ ധിക്കരിച്ച്‌ ജീവിതത്തെ 
ആസ്വദിക്കുകയുമാണ്‌ ചെയ്തത്‌. ഇടപാടുകാരുടെ സംഖ്യയില്‍നിന്ന്‌ ലഭി 
ക്കുന്ന കമ്മീഷന്‍കൊണ്ട്‌ ആര്‍ക്കും ഒരുവിധം ജീവിതചെലവുകളെ കഴിച്ചു 
കൂട്ടാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ വരുമാനത്തേയും ചെലവി 
നേയും തുല്യമാക്കാന്‍പോലും കഴിഞ്ഞില്ല. ബാങ്കിൽനിന്നു കിട്ടുന്ന പണ 
ത്തില്‍ വലിയൊരു ഭാഗം അവന്‌ വീട്ടുകാര്യങ്ങള്‍ക്കായി അമ്മയെ ഏല്പി 


പ പി 
ട്‌ 


] 


ക്കണം. ബാക്കി സംഖ്യകൊണ്ടുവേണം അവന്‌ അത്യാവശ്യങ്ങളെ നട 
ത്താന്‍. എന്നാല്‍ ഉദാരമായി പണം ചെലവഴിച്ചിരുന്ന അവന്‍ പല ഇടപാടു 
കാരുടേയും സംഖ്യകളെ ബാങ്കില്‍ കെട്ടിവെയ്ക്കാതെ തന്റെ വഴിവിട്ട ആവ 
ശ്യങ്ങളെ നടത്തി. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ചെരുവെമ്പിലെ ചായക്കട 
യില്‍വെച്ച്‌ ശിവദാസനുമായി പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. വീടുവിട്ട്‌ പല നാടുകളും 
കണ്ട അയാള്‍ ലോകകാര്യങ്ങളെക്കുറിച്ചു പറയുമ്പോള്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
അത്ഭുതത്തോടെ കേട്ടിരിക്കും. പ്രതംപോലും വായിക്കാത്ത അവന്‌ വീടിനും 
നാടിനും അപ്പുറം വിശാലമായ ലോകമെ ഇല്ല. ശിവദാസന്‍ രാഷ്ട്രീയവും 
ചിത്രകലയും സാഹിത്യവും വിഷയമാക്കുമ്പോള്‍ അറിവുകേടിന്റെ കാതു 
കത്തോടെ അവന്‍ കണ്ണുതുറക്കും. 


മിക്ക ദിവസങ്ങളിലും ശിവദാസനെ കണ്ടുമുട്ടിയതോടെ അവരുടെ 
ബന്ധത്തിന്‌ ദൃദ്ദതയും വിശ്വാസൃതയും വന്നുതുടങ്ങി. 


ചിറ്റൂര്‍ കോളേജില്‍ രണ്ടാംവര്‍ഷം പ്രീഡിഗ്രിക്കു പഠിക്കുന്ന സുധാ 
മണിയെ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ചെരുവെമ്പ്‌ കൂട്ടുമൊക്കില്‍വെച്ചാണ്‌ ആദ്യമായി 
കാണുന്നത്‌. അവളുടെ ആകര്‍ഷണീയമായ മുഖവും ചുവന്ന ചുണ്ടുകളും 
നീണ്ട കണ്ണുകളും അവനെ വശീകരിച്ചു. പിന്നീട്‌ അവന്‍ സുധാമണിയെ 
കാണാനും സംസാരിക്കാനുമുള്ള അവസരങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി. പെരുവെ 
മ്പില്‍നിന്ന്‌ ഓലശ്ശേരി പാതയില്‍കൂുടെ ഒരുകിലോമീറ്റര്‍ നടന്നാല്‍ സുധാമ 
ണിയുടെ വീട്ടില്‍ എത്താം. അവളുടെ വീടും യാത്രാസമയവും അറിഞ്ഞ 
ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ അവളെ പിന്തുടര്‍ന്നുതുടങ്ങി. സഹ 
പാഠികളില്‍നിന്ന്‌ ക്രമേണ ഒഴിഞ്ഞുമാറിയ അവള്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ 
കാത്തുനില്‍ക്കുക പതിവായി. ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ എത്തുന്നതോടെ അവര്‍ 
പതുക്കെ യാത്ര ആരംഭിക്കും. 


സുധാമണിയോട്‌ കൂടുതല്‍ അടുത്ത ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ അവളുടെ 
അഭിരുചികളേയും താല്പര്യങ്ങളേയും പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചുതുടങ്ങി. പൈങ്കി 
ളിവാരികകളുടെ മുടക്കംവരാത്ത വായനക്കാരിയായിരുന്നു, അവള്‍. എഴു 
ത്തുകാരന്റെ ഭാര്യയാകാനുള്ള ആഗ്രഹത്തെ അവള്‍ അറിയിച്ചപ്പോള്‍ അത്ത 
രമൊരു വേഷംകെട്ടാന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ തയ്യാറായി. പ്രതീക്ഷയോടെ ശിവ 
ദാസനെ സമീപിച്ചെങ്കിലും ഒരു കഥ എഴുതാനുള്ള കഴിവ്‌ അവനുണ്ടായി 
രുന്നില്ല. കഥയുമായി സുധാമണിയെ സമീപിച്ചാല്‍ അവള്‍ കൂടുതല്‍ ഇഷ്ട 
പ്പെടുമെന്ന വിശ്വാസമായിരുന്നു ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ 
അവര്‍ ചിറ്റൂരില്‍ താമസിക്കുന്ന പ്രസിദ്ധ ചെറുകഥാകൃത്തായ വിഷ്ണുദാ 
സനെ സമീപിച്ചു. അവരുടെ ആവശ്യം അറിഞ്ഞ്‌ പൊട്ടിച്ചിരിച്ച വിഷ്ണുദാ 
സന്‍ പൈങ്കിളി വാരികയിലെ ഏതെങ്കിലും പഴയൊരു കഥ അവള്‍ക്ക്‌ 
പകര്‍ത്തി നല്‍കാനാണ്‌ നിര്‍ദ്ദേശിച്ചത്‌. 


പഴയ പൈങ്കിളിവാരികകളെ സംഘടിപ്പിച്ച ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ഓരോ 


2016 രിച്ച്‌ - 2016 ഖര ക്ട്‌” 


ആഴ്ചയിലും ഒന്നുവീതം കഥകളെ പകര്‍ത്തി സുധാമണിക്കു നല്‍കി. 


ജ്ഞാനപ്രസാദും സുധാമണിയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ 
ആത്മാര്‍ത്ഥതയെയാണ്‌ നമ്മള്‍ ഇനി പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


(്രീഡിഗ്രിതോറ്റതോടെ സുധാമണിയുടെ പഠിത്തം അവസാനിച്ചു. 
വീട്ടില്‍ത്തന്നെ ഇരുന്ന അവളെ കാണാന്‍വേണ്ടി ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പല മാര്‍ഗ്ഗ 
ങ്ങളും സ്വീകരിച്ചതാണ്‌. എങ്കിലും അതൊന്നും (്രായോഗികമായില്ല. ഒടു 
വില്‍ ഒരു രാത്രി അയാള്‍ അവളുടെ കിടപ്പുമുറിയുടെ ജനാലയില്‍ രഹസ്യ 
മായി എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. അയാളുടെ ഒച്ചകേട്ട്‌ ഉണര്‍ന്ന അവള്‍ ചുറ്റുപാടുകളെ 
സൂക്ഷ്മമായി ശ്രദ്ധിച്ചതിനുശേഷം വാതില്‍തുറന്ന്‌ പുറമേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങി. 

സുധാമണി അടുത്തെത്തിയപ്പോള്‍ വികാരംകൊണ്ട്‌ വീര്‍പ്പുമുട്ടിയ 
ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ അവളെ അതിശക്തമായി കെട്ടിപ്പിടിക്കുകയും കവിളുകളിലും 
ചുണ്ടുകളിലും അമര്‍ത്തി ഉമ്മവെയ്ക്കുകയും ചെയ്തു. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ 
അവളെ തൊടിയിലെ മരച്ചുവട്ടിലെ ഇരുട്ടിലേക്ക്‌ നടത്തിച്ചു. സുധാമണി 
യുടെ മടിയില്‍ തലചായ്ച്ച്‌ കിടന്ന അയാളുടെ കൈകള്‍ പതുക്കെ അവ 
ളുടെ ശരീരത്തിന്റെ മാര്‍ദ്ദവങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചുതുടങ്ങി. അനുഭൂതികളെ 
ആസ്ധദിച്ചുകൊണ്ടിരുന്ന അവള്‍ വികാരത്തിന്റെ തീവ്രതയില്‍ അയാളെ കെട്ടി 
പ്പിടിച്ചു. സുധാമണിയിലേക്ക്‌ ആവേശത്തോടെ പ്രവേശിച്ച അയാള്‍ കരുത 
ലോടെയാണ്‌ മുന്നോട്ടുനീങ്ങിയത്‌. 


പിന്നീട്‌ പല രാത്രികളിലും ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ സുധാമണിയുടെ വീട്ടില്‍ 
എത്തി അവളുമായി വേഴ്ച്ചയില്‍ ഏര്‍പ്പെട്ടു. അവരുടെ ആസ്ധാദ്യകരമായ 
ഇടപഴകലുകള്‍ക്ക്‌ പെട്ടെന്നുത്തന്നെ തടസ്സം നേരിട്ടു. വേഴ്ചതുടങ്ങി ആറാം 
മാസം കഴിഞ്ഞപ്പോള്‍ അവള്‍ മാസമുറ മുടങ്ങിയ വിവരം അയാളെ അറി 
യിച്ചു. സുധാമണിയുടെ വിവശമായ മുഖത്തെക്കണ്ട്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
പറഞ്ഞു: 

“നിനക്ക്‌ ഞാനുണ്ട്‌. എന്തു സംഭവിച്ചാലും നമുക്ക്‌ ഒരുമിച്ച്‌ 
നേരിടാം.” 

ജ്ഞാനരപ്രസാദിന്റെ വാക്കുകളെ സുധാമണി വിശ്വസിച്ചു. സ്മര 
ദായങ്ങളെ നിഷേധിച്ച്‌ അപകടകരമായ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ അയാള്‍ 
തയ്യാറായില്ല. സുധാമണി ഗര്‍ഭിണിയായതോടെ അവളുടെ വീട്ടിലേക്കുള്ള 
യാത്ര അയാള്‍ പൂര്‍ണ്ണമായും അവസാനിപ്പിച്ചു. മാസങ്ങളോളം അയാളുടെ 
വരവു കാത്തിരുന്ന സുധാമണി അവസാനം ആത്മഹത്യചെയ്ത്‌ അപമാന 
ങ്ങളെ ഒഴിവാക്കി. വിവരം അറിഞ്ഞ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പെട്ടെന്ന്‌ സമനില 
തെറ്റി നിലവിളിച്ചെങ്കിലും ഉടനടിത്തന്നെ പരിസരബോധശത്തിലേക്കു മടങ്ങി. 
എല്ലാം അറിയുന്ന ശിവദാസനെ അഭിമുഖീകരിക്കാനാണ്‌ അയാള്‍ മടിച്ചത്‌. 


ഒന്നും സംഭവിക്കാത്തതുപോലെ ജീവിതത്തിന്റെ സ്വാഭാവികതയി 
ലേക്കു മടങ്ങിയ ജ്ഞാനപ്രസാദിനെക്കണ്ട്‌ ശിവദാസന്‍ പറഞ്ഞു: 


പ പി ദ്ഠാക്ാ്ിച്‌ 
ട്‌ 


“മഹാപാപമാണ്‌ നീ ചെയ്തത്‌. അവളെ വിവാഹംകഴിക്കണമെ 
ന്നൊന്നും ഞാന്‍ പറയില്ല. ഗര്‍ഭിണിയാകാതിരിക്കാനുള്ള മുന്‍കരുതലെ 
ങ്കിലും നീ പെയേണ്ടതയ അല്ലെങ്കില്‍ ഗര്‍ഭം മായ 
ന്നു. അതും നീ ചെയ്തില്ല.” 


ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ വിളര്‍ത്ത മുഖത്തെ കണ്ടപ്പോള്‍ ശിവദാസന്‍ 
തുടര്‍ന്നു: 

““പോയതുപോട്ടേ. വരുന്നതിനെക്കുറിച്ച്‌ നമുക്കിനി ചിന്തിക്കാം. ഇനി 
എനിക്ക്‌ ചായക്കടയിലെ പണിചെയ്തു ജീവിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. എന്റെ കഴി 
വുകളെക്കുറിച്ച്‌ എനിക്ക്‌ നല്ലതുപോലെ അറിയാം. രക്ഷപ്പെടാനുള്ള വഴി 
യൊന്നും എന്റെ മുമ്പിലില്ല.”” 

പിരിവുകാരനായി നാടുനീളെ അലയുന്ന ജ്ഞാനപ്രസാദിനും 
സ്വന്തം തൊഴിലിനോട്‌ വെറുപ്പുതോന്നിത്തുടങ്ങിയിരുന്നു. മാസവരുമാനം 
തികയാത്തതുകൊണ്ട്‌ ഇപ്പോഴും അയാള്‍ രേഖകളെ തിരുത്തിയാണ്‌ ആവ 
ശ്യങ്ങളെ നിര്‍വ്വഹിക്കുന്നത്‌. എത്രകാലം ജോലിചെയ്താലും ബാങ്കിലെ പിരി 
വുജീവനക്കാരന്‌ സുരക്ഷിതമായ ഭാവിയെ സ്വപ്നം കാണാനും കഴിയില്ല. 
മറ്റെന്തെങ്കിലും ജോലി കണ്ടെത്താന്‍ അയാള്‍ പലതവണ ശ്രമിച്ചതുമാണ്‌. 


പ്രശസ്തിയും മാന്യതയുമുള്ള ജോലിയെക്കുറിച്ച്‌ വളരെക്കാലം 
ചിന്തിച്ചതിനുശേഷമാണ്‌ ശിവദാസന്‍ ഒരു മാര്‍ഗ്ഗം കണ്ടെത്തിയത്‌. തന്റെ 
തീരുമാനത്തെ നടപ്പിലാക്കാനുള്ള സാമ്പത്തികസ്ഥിതിയും പരിസരവും 
അയാള്‍ക്ക്‌ ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. പുസ്തക പ്രസാധകനായാല്‍ കച്ചവടത്തിന്റെ 
നികൃഷ്ടത ഇല്ലാതാകുകയും സാംസ്ക്കാരിക പ്രവര്‍ത്തകന്റെ വിശുദ്ധി കട 
ന്നുവരുകയുമാണ്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ മുഖമൂടിയണിഞ്ഞ്‌ അതിഗൌ 
രവത്തോടെ പെരുമാറുന്ന എഴുത്തുകാര്‍ പ്രസാധകന്‍ വിടുപണിചെയ്യാന്‍ 
തയ്യാറുമാണ്‌. കൂടാതെ പുസ്തകം വില്‍പ്പനച്ചരക്കായതുകൊണ്ട്‌ സ്രഷ്ടാ 
വായ എഴുത്തുകാരന്‍ പ്രശസ്തിക്കുവേണ്ടി എന്തു വിട്ടുവീഴ്ചയ്ക്കും ഒരു 
ക്ക വുമാണ്‌. അനേകം വര്‍ഷങ്ങളിലെ ചിന്തയില്‍നിന്നും അനുഭവ 
ത്തില്‍നിന്നും പുസ്തകക്കച്ചവടം മുതല്‍മുടക്കിന്റെ ഇരട്ടി ലാഭംകിട്ടുന്ന കച്ച 
വടമാണെന്നും ശിവദാസന്‍ അറിയാം. 


പെരുവെമ്പിലെ ചായക്കടയില്‍ എത്തുന്നതിനുമുമ്പ്‌ പല ചെറുമാ 
സികകളുമായും ബന്ധപ്പെട്ട്‌ ശിവദാസന്‍ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നു. അവിടെവെ 
ച്ചാണ്‌ പുസ്തകക്കച്ചവടത്തോട്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ താല്പര്യം തോന്നിത്തുടങ്ങി 
യത്‌. 

പല ദിവസങ്ങളിലും ചര്‍ച്ചചെയ്ത ജ്ഞാനപ്രസാദും ശിവദാസനും 
അവസാനം പുസ്തക പ്രസാധകരാകാന്‍ തീരുമാനിച്ചു. പുസ്തകങ്ങളേയും 
എഴുത്തുകാരേയുംകുറിച്ച്‌ ശിവദാസന്‍ വിസ്തരിച്ച്‌ സംസാരിക്കുമ്പോള്‍ 
ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ലാഭകണക്കുകളെ മാത്രമാണ്‌ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിക്കുക. ഏതു 
മേഖലയിലും അദ്ധ്വാനിച്ചാല്‍ വിജയിക്കുമെന്ന വിശ്വാസമാണ്‌ അയാളെ 
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മുമ്പോട്ടു നടത്തിയത്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ അവര്‍ പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കാനുള്ള 
ആദ്യനടപടികളിലേക്കു കടന്നു. 


ചിറ്റൂരിലെ വിഷ്ണുദാസനെ കണ്ട അവര്‍ അയാളുടെ നിര്‍ദ്ദേശ 
ങ്ങളെ സ്വീകരിച്ച്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചുതുടങ്ങി. സാംസ്ക്കാരികവേദി നടത്തിയ മാസി 
കയിലെ പത്രാധിപസമിതി അംഗമായിരുന്ന അയാള്‍ അവരുടെ പ്രവര്‍ത്തന 
ങ്ങളെ സാംസ്ക്കാരികമായ ഇടപെടലായാണ്‌ കണ്ടത്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അയാള്‍ 
മാസികയുടെ വരിക്കാരുടെ മേല്‍വിലാസങ്ങള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ നല്‍കുകയും 
ചെയ്തു. 

അപ്പോഴും ഒരു പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കാനുള്ള സാമ്പത്തിക 
സ്ഥിതി ജ്ഞാനപ്രസാദിനും ശിവദാസിനും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ചായക്കടയിലെ 
തുച്ഛമായ വരുമാനംമാത്രമുള്ള ശിവദാസന്‍ സാമ്പത്തികപ്രശ്നങ്ങള്‍ക്കു 
മുമ്പില്‍ നിസ്സഹായനായി. ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ തീരുമാനങ്ങളെ നടപ്പിലാക്കാന്‍ 
എന്തിനും തയ്യാറായി. ബാങ്ക്‌: ഇടപാടുകാരില്‍നിന്ന്‌ കൃത്യമായി പണം പിരിച്ച 
അയാള്‍ പലരുടേയും തുക ബാങ്കില്‍ നിക്ഷേപിച്ചില്ല. ഇടപാടുകാരുടെ രേഖ 
: കളില്‍ കൃത്രിമം നടത്തിയ അയാള്‍ ബാങ്കുമായുള്ള ബന്ധം പൂര്‍ണ്ണമായും 
ഉപേക്ഷിച്ചു. 


പതിനായിരംരൂപ കയ്യില്‍ വന്നുചേര്‍ന്നതോടെ ജ്ഞാനപ്രസാദും 
ശിവദാസനും രചനകള്‍ക്കുവേണ്ടി എഴുത്തുകാരെ സമീപിച്ചുതുടങ്ങി. 
വീണ്ടും വിഷ്ണുദാസനെ കണ്ടപ്പോള്‍ വിവര്‍ത്തന പുസ്തകങ്ങള്‍ പ്രസി 
ദ്ധീകരിക്കാനാണ്‌ അവരോട്‌ അയാള്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടത്‌. പിന്നീട്‌ കുറച്ചുദിവ 
സങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ ലോര്‍കയുടെ രചനയെ അയാള്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കാനായി 
അവര്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി നല്‍കി. പാലക്കാട്ടാണ്‌ അച്ചടിക്കാന്‍വേണ്ട പ്രസ്സ്‌ 
അവര്‍ കണ്ടെത്തിയത്‌. അവര്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്ന വിവര്‍ത്തനങ്ങളുടേയും 
മലയാളത്തിലെ മാലികരചനകളുടേയും സൂചനകള്‍ നല്‍കിക്കൊണ്ട്‌ അവര്‍ 
വിശദമായ ബ്രോഷറും തയ്യാറാക്കി. 


പ്രസ്സിലെ ഇടപാടുകള്‍ മുഴുവനും തീര്‍ക്കാന്‍ അവര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 
അഞ്ഞൂറു പുസ്തകങ്ങള്‍ അവര്‍ പ്രസ്സില്‍ ഈടുവെച്ചു. ജ്ഞാനപ്രസാദും 
ശിവദാസനും ബാക്കി പുസ്തകങ്ങളുമായി ദിവസേന ഓഫീസുകളിലും 
സ്‌കൂളുകളിലും കയറിയിറങ്ങി കച്ചവടം ആരംഭിച്ചു. നേരിട്ട്‌ വായനക്കാരനെ 
സമീപിച്ചതിനാല്‍ കിഴിവു സംഖ്യകൂടാതെ അവര്‍ക്ക്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ 
വില്‍ക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞു. വിഷ്ണുദാസന്‍ നല്‍കിയ തപാല്‍ വിലാസക്കാര്‍ 
ആഹ്ലാദത്തോടെ പുസ്തകങ്ങളെ സ്വീകരിച്ചു. ഒരാഴ്ചകൊണ്ട്‌ പ്രസ്സിലെ കടം 
തീര്‍ത്ത അവര്‍ ബാക്കി പുസ്തകങ്ങളും എടുത്ത്‌ ലോഡ്ജില്‍ സൂക്ഷിച്ചു. 
പാലക്കാട്‌ ജില്ല മുഴുവന്‍ പുസ്തകങ്ങളുമായി നടന്ന അവര്‍ പിന്നീട്‌ തൃശൂ 
രിലേക്ക്‌ പ്രവര്‍ത്തനം വ്യാപിപ്പിച്ചു. അവിടേയും നല്ല സ്വീകരണമാണ്‌ 
അവര്‍ക്ക്‌ ലഭിച്ചത്‌. 


എറണാകുളത്തെ അനുഭവം ജ്ഞാനപ്രസാദിനേയും ശിവദാസ 


പ പത 


ര 


നേയും അമിതമായി സന്തോഷിപ്പിക്കുകയും ചെയ്തു. പുസ്തകപ്രസാധ 
നത്തെ രാഷ്ര്രീയ സാംസ്ക്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനമായി കരുതിയ ചിലര്‍ 
അടുത്ത പുസ്തകത്തിനുവേണ്ട മുന്‍കൂര്‍ പണം നല്‍കുകയായിരുന്നു. വായ 
നക്കാര്‍ പ്രോത്സാഹിപ്പിച്ചതോടെ പുസ്തകങ്ങളുടെ പട്ടിക തയ്യാറാക്കിയ 
അവര്‍ മുന്‍കുട്ടി പണം ശേഖരിച്ചുതുടങ്ങി. 


ഓരോ ജില്ലയില്‍ എത്തുമ്പോള്‍ സ്ഥലത്തെ എഴുത്തുകാരുമായി 
ബന്ധപ്പെടാന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദും ശിവദാസനും പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധിച്ചു. പ്രസി 
ദ്ധീകരണത്തിനുവേണ്ട ഉദാരമായ വാഗ്ദാനങ്ങള്‍ നല്‍കിയ അവര്‍ എഴു 
ത്തുകാരില്‍നിന്ന്‌ സുഹൃത്തുക്കളുടെ വിലാസങ്ങള്‍ കൈപ്പറ്റി. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുടയില്‍വെച്ച്‌ എ.ഇ.ഒ. ഓഫീസിലെ 
ജീവനക്കാരനായ സുന്ദരനെ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. വാരികക 
ളില്‍ കഥകള്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്ന സുന്ദരന്‍ അവയെ സമാഹരിച്ച്‌ പുസ്ത 
കമാക്കാന്‍ താല്പര്യപ്പെട്ടു. മുതല്‍മുടക്കിയാല്‍ ഉടനെ പുസ്തകമാക്കാ 
മെന്നും മൂന്നാംമാസം മുടക്കുമുതല്‍ മടക്കിതരാമെന്നും ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
ഉറപ്പിച്ചുപറഞ്ഞു. പി.എഫില്‍നിന്നും കടമെടുക്കാന്‍ നിശ്ചയിച്ച സുന്ദരന്‍ 
പിറ്റേന്നുത്തന്നെ മുന്‍കൂര്‍ പണവും അച്ചടിക്കാനുള്ള ചെറുകഥകളും ജ്ഞാന 
പ്രസാദിനെ ഏല്‍പ്പിച്ചു. 


ആദ്യപുസ്തകം മിക്കവാറും വിറ്റുതീര്‍ന്നതുകൊണ്ട്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
പത്തുദിവസംകൊണ്ട്‌ സുന്ദരന്റെ ചെറുകഥകളെ പുസ്തകമാക്കി. രണ്ടാം 
പുസ്തകത്തേയും വായനക്കാര്‍ ആവേശത്തോടെയാണ്‌ സ്വീകരിച്ചത്‌. വായ 
നക്കാര്‍ക്ക്‌ നേരിട്ട്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ വിറ്റ അവര്‍ നഗരങ്ങളിലെ ഓരോ സ്വകാര്യ 
ബുക്ക്സ്റ്റാളുകളിലും അഞ്ച്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ വീതം വില്‍പനയ്ക്ക്‌ നല്‍കി 
യിരുന്നു. ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ ഒരുമിച്ചുനടന്ന്‌ വില്‍പന നടത്തിയ അവര്‍ 
പിന്നീട്‌ കൂടുതല്‍ വായനക്കാരെ പരിചയപ്പെട്ടതോടെ വ്ൃത്യസ്ത ദിശകളി 
ലേക്ക്‌ പുസ്തക വില്‍പനക്കായി യാത്ര പുറപ്പെട്ടു. വൈകുന്നേരങ്ങളില്‍ 
വീണ്ടും ഒന്നിച്ചുകൂടുന്ന അവര്‍ വില്‍പനകണക്കുകളെ കൃത്യമായി കൈമാ 
റി. കൂടുതല്‍ പുസ്തകങ്ങള്‍ വിറ്റ ദിവസങ്ങളില്‍ മദ്യലഹരിയില്‍ മുഴുകുക 
അവരുടെ പതിവാണ്‌. 


ഇക്കാലത്താണ്‌ പാലക്കാട്ടെ ലോഡ്ജ്‌ മുറിയിലേക്ക്‌ ചെറുകഥാകൃ 
ത്തായ ജ്യോതിലാല്‍ കടന്നുവരുന്നത്‌. നിലവാരമുള്ള വാരികകളില്‍ മാത്രം 
എഴുതുന്ന അയാളെ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ബഹുമാനത്തോടെ സ്വീകരിക്കുകയും 
സല്‍ക്കരിക്കുകയും ചെയ്തു. വര്‍ഷങ്ങളായി എഴുത്തുതുടരുന്നുണ്ടെങ്കിലും 
ആദ്യമായാണ്‌ ജ്യോതിലാല്‍ പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കാന്‍ തയ്യാറാകുന്ന 
ത്‌. എഴുത്തുകാരനായി മാത്രം ജീവിക്കുമെന്ന വാശിയോടെയാണ്‌ ജ്യോതി 
ലാല്‍ ബാംഗ്ലൂരിലെ ജോലി ഉപേക്ഷിച്ച്‌ നാട്ടില്‍ എത്തിയിരിക്കുന്നത്‌. 

പ്രസാധകരുടെ പ്രയാസങ്ങളേയും വില്‍പ്പനയുടെ സാധ്യതകളേയും 
കുറിച്ചു പറഞ്ഞ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ സമാന്തര പ്രസാധകരുടെ ചരിത്രപരമായ 
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കടമയെ പ്രത്യേകം വിസ്തരിച്ചു. കുറച്ചുമാസങ്ങളിലെ പ്രവര്‍ത്തനംകൊണ്ടു 
തന്നെ സാഹിത്ൃത്തെക്കുറിച്ച്‌ മണിക്കൂറുകളോളം സംസാരിക്കാന്‍ അയാള്‍ 
ശീലിച്ചിരിക്കുന്നു. കൂടാതെ മിഥ്യാഭിമാനിയായ എഴുത്തുകാരന്റെ ഫോട്ടോ 
വെച്ച്‌ പരസ്യം നല്‍കി അയാളെ നിശ്ശൂബ്ദനാക്കാനും ജ്ഞാനപ്രസാദിനു 
കഴിഞ്ഞു. മൂന്നുമാസത്തെ കാലയളവിലാണ്‌ സുന്ദരനില്‍നിന്ന്‌ തുക കൈപ്പ 
റ്റിയതെങ്കിലും ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ അയാള്‍ക്ക്‌ പണം തിരിച്ചു നല്‍കുന്നില്ല. 
എന്നാല്‍ അയാളുടെ ഫോട്ടോവെച്ച പരസ്യങ്ങള്‍ പുസ്തകവില്‍പ്പനക്കായി 
വാരികകളില്‍ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരുന്നു. എഴുത്തുകാര്‍ക്ക്‌ പ്രാധാന്യം 
നല്‍കി പരസ്യങ്ങള്‍ വന്നതോടെ പ്രശസ്തരായ എഴുത്തുകാര്‍ ജ്ഞാനപ്ര 
സാദുമായി ബന്ധപ്പെട്ടുതുടങ്ങി. 


ആയിരം കോപ്പികള്‍ക്കാണ്‌ ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ എഴുത്തുകാ 
രുമായി കരാറില്‍ ഏര്‍പ്പെടുക. എന്നാല്‍ വില്‍പ്പന സാദ്ധ്യതക്കനുസരിച്ച്‌ 
രണ്ടായിരവും മുവ്വായിരവും കോപ്പികള്‍ അച്ചടിയ്ക്കും. ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍മാ 
രായ എഴുത്തുകാരെ മോഹവലയത്തില്‍ അകപ്പെടുത്തുന്ന ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
അച്ചടിക്കുവേണ്ട പണം അയാളില്‍നിന്ന്‌ സംഘടിപ്പിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ മുട 
ക്കുമുതല്‍ ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ ഒരിക്കലും എഴുത്തുകാര്‍ക്ക്‌ തിരിച്ചു 
നല്‍കിയതുമില്ല. 


ജ്യോതിലാലിനെ പറഞ്ഞു സ്വാധീനിച്ച ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പുസ്തക 
ത്തിന്റെ മുടക്കുമുതലും കൂടാതെ അയ്യായിരം രൂപയും അയാളില്‍നിന്ന്‌ നേടി 
യെടുത്തു. പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്ന പുസ്തകങ്ങളിലെല്ലാം എഡിറ്ററായി ജ്യോതി 
ലാലിന്റെ പേരും ഉണ്ടാകുമെന്നു ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പറഞ്ഞപ്പോള്‍ പരിസര 
ബോധം മറന്ന അയാള്‍ എന്തിനും തയ്യാറായി. വാഗ്ദാനങ്ങളെ നടപ്പിലാ 
ക്കാന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദും ശിവദാസനും ചില നിബന്ധനകളുംവെച്ചു. ജെ. 
പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ പാര്‍ട്ണര്‍മാരായ അവര്‍ പതിനായിരം രൂപയാണ്‌ 
മുതല്‍മുടക്കിയിരിക്കുന്നത്‌. ജ്യോതിലാലും തുല്യമായ തുക നല്‍കി സ്ഥാപ 
നത്തിലെ അംഗമാകണം. ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ കൂട്ടായ ബാങ്ക്‌; നിക്ഷേ 
പത്തിലാണ്‌ സാംഖ്യ ഇടേണ്ടത്‌. ഇതെല്ലാം കരാറുപത്രത്തില്‍ രേഖപ്പെടുത്താ 
മെന്നും അവര്‍ തീരുമാനിച്ചു. 


ഒരു പ്രസാധകരുടെ എഡിറ്ററാകുക എഴുത്തുകാരനു കിട്ടാവുന്ന 
ഉന്നതമായ സ്ഥാനമായി ജ്യോതിലാല്‍ കരുതി. വളരെ കഷ്ടപ്പെട്ട്‌ പണം 
ഉണ്ടാക്കിയ അയാള്‍ ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ ബാജ്‌: നിക്ഷേപത്തില്‍ 
സംഖ്യ ഇട്ട്‌ രശീതു കൈപ്പറ്റി. അന്നുതന്നെ മുദ്രപ്ര്രത്തില്‍ രേഖയുണ്ടാക്കി 
അവര്‍ അയാള്‍ക്കു നല്‍കി. 

ഗുരുവായൂരില്‍നിന്നാണ്‌ ജ്യോതിലാല്‍ പാലക്കാട്ടേക്കുവരുന്നത്‌. 
പ്രസിദ്ധീകരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ വിശദമായി ചര്‍ച്ച നടത്തണമെന്നു പറഞ്ഞ 
അവര്‍ അയാളെ ലോഡ്ട്‌ മുറിയില്‍ താമസിപ്പിച്ചു. വിശ്വാസ്യതയും സൌഹൃ, 
ദവും ഉറപ്പിക്കാന്‍ അവര്‍ അര്‍ദ്ധരാത്രിവരെ നീളുന്ന മദ്യപാനവും നടത്തി. 


പം പ 
ട്‌ 


മദ്യപിച്ച്‌ പരിസരബോധമില്ലാതെ ജ്യോതിലാല്‍ കിടന്നപ്പോള്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
മുദ്രപത്രം എടുത്ത്‌ കത്തിച്ചു നശിപ്പിച്ചു. ഉച്ചയ്ക്കുത്തന്നെ ശിവദാസന്‍ ഒപ്പിട്ട 
ചെക്കുമായി ബാങ്കില്‍ എത്തിയ അയാള്‍ ജ്യോതിലാല്‍ നിക്ഷേപിച്ച 
സംഖ്യയെ പിന്‍വലിക്കുകയും ചെയ്തിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ ജ്യോതിലാല്‍ ആകെ 
ഇരുപതിനായിരം രൂപയാണ്‌ ജെ.പി.പബ്ലിക്കേഷനന്‍ നല്‍കിയിരിക്കുന്നത്‌. 


വീണ്ടും ഇത്തരം നാല്‍ ഇടപാടുകള്‍ നടത്തിയപ്പോള്‍ ജെ.പി. പബ്ലി 
ക്കേഷന്‍സിന്റെ സാമ്പത്തിക അടിത്തറ കൂടുതല്‍ മെച്ചപ്പെട്ടു. നാലുപേരെ 
സബ്‌ എഡിറ്റര്‍മാരുടെ നിരയിലാണ്‌ അവര്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയത്‌. ചിലര്‍ സംശ 
യത്തോടെ അന്വേഷിച്ചപ്പോള്‍ മുടക്കുമുതല്‍ പുസ്തകങ്ങളായി കേരള 
ത്തിലെ പല ബുക്ക്‌ സ്റ്റാളുകളിലും ഉണ്ടെന്നും അവര്‍ അറിയിച്ചു. യാഥാര്‍ത്ഥ 
ത്തില്‍ വളരെ കുറച്ച്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌ ബുക്ക്‌ സ്റ്റാളുകളില്‍ ഉണ്ടാ 
യിരുന്നത്‌. 

ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റേയും ശിവദാസന്റേയും ഒരുമിച്ചുള്ള പ്രവര്‍ത്തനം 
അധികകാലം നീണ്ടുനിന്നില്ല. യാതൊരു പണിയുമില്ലാതെ വെറുതെ 
ലോഡ്ജുമുറിയില്‍ ഇരുന്ന ജ്യോതിലാല്‍ ശിവദാസനില്‍നിന്ന്‌ കാര്യങ്ങളെ 
എല്ലാം മനസ്സിലാക്കി. ഗുരുവായൂരിലേക്ക്‌ തിരിച്ചുപോയ അയാള്‍ മൂന്ന്‌ 
സുഹൃത്തുക്കളുമായി പിറ്റേന്ന്‌ മടങ്ങിയെത്തുകയും ചെയ്തു. ഏതു പ്രതി 
സന്ധിയേയും നേരിടാന്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ തയ്യാറാണെങ്കിലും ശിവദാസന്‍ 
ജീവഭയത്തോടെ നിന്നു വിറച്ചു. ജ്യോതിലാലും സുഹൃത്തുക്കളും വരുന്ന 
തുകണ്ടപ്പോള്‍ അയാള്‍ പെട്ടെന്ന്‌ സ്ഥലംവിടുകയായിരുന്നു. 


ശത്രുക്കളില്‍നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെട്ട ശിവദാസനെ പിന്നീട്‌ നമ്മള്‍ ഒരി 
ക്കലും ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ ജീവിതത്തില്‍ കണ്ടുമുട്ടുന്നില്ല. 


ശിവദാസന്റെ പെട്ടെന്നുള്ള ഇറങ്ങിപ്പോക്ക്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്‌ കൂടു 
തല്‍ ഗുണകരമായിത്തീര്‍ന്നു. കുറ്റങ്ങളെ എല്ലാം ശിവദാസന്റെ മേല്‍ച്ചുമ 
ത്തിയ അയാള്‍ ജ്യോതിലാലിന്റേയും സുഹൃത്തുക്കളുടേയും മുമ്പില്‍ നിസ്സ 
ഹായനായിനിന്നു. ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ നിര്‍ബ്ബന്ധിച്ച്‌ ബാങ്കില്‍ എത്തിച്ച 
അവര്‍ ശുന്യമായ നിക്ഷേപത്തെയാണ്‌ കണ്ടത്‌. ദയനീയതയോടെ ബെഞ്ചില്‍ 
തളര്‍ന്നിരുന്ന ജ്യോതിലാല്‍ ഒരു പ്രതികാരവും ചെയ്യാതെ ഗുരുവായൂരിലേക്ക്‌ 
മടങ്ങി. 


ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ അടുത്ത ഘട്ടത്തിലേക്ക്‌ ഇനി നമുക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കാം. 

ആദ്യഘട്ടത്തില്‍ ഒന്നിച്ചുള്ള ബാങ്ക്‌ ഇടപാടുകളാണ്‌ ജ്ഞാനപ്ര 
സാദും ശിവദാസനും നടത്തിയിരുന്നത്‌. സ്ഥാപനത്തിന്റെ വളര്‍ച്ചയോടെ 
സുരക്ഷിതത്വം കണക്കാക്കി അവര്‍ മറ്റു ബാങ്കുകളില്‍ സ്വകാര്യ ഇടപാടു 
കള്‍ തുടങ്ങി. ജ്യോതിലാല്‍ തെറ്റിപ്പിരിഞ്ഞതോടെ സബ്ബ്‌ എഡിറ്റര്‍മാരും ദുരി 
തങ്ങളെ ഏറ്റുവാങ്ങി പിന്‍മാറി. മൂന്നുമാസം വെറുതെയിരുന്ന ജ്ഞാനര്ര 
സാദ്‌ പ്രസിദ്ധീകരണരംഗത്ത്‌ സജീവമായി തീരണമെന്ന വാശിയോടെ പ്രമു 
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ഖരായ എഴുത്തുകാരില്‍നിന്ന്‌ രചനകള്‍ സംഘടിപ്പിച്ചു. പ്രശസ്തരുടെ കൃതി 
ജെ.പി. പബ്ലിഷേഴ്‌സ്‌ സ്വയം ഇറക്കി. അപ്രശസ്തന്‍ സ്വയം പണം മുടക്കി 
പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കേണ്ടതാണ്‌. എന്നാല്‍ രണ്ടു വിഭാഗക്കാര്‍ക്കും 
ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ഒരിക്കലും അവകാശപ്പെട്ട പണം നല്‍കുന്നില്ല. മലയാള 
ത്തിലെ ശ്രദ്ധേയമായ പ്രസിദ്ധീകരണ സ്ഥാപനമായി ജെ.പി. പബ്ലിഷേഴ്‌സ്‌ 
വളര്‍ന്നതോടെ എഴുത്തുകാര്‍ നഷ്ടങ്ങള്‍ ആലോചിക്കാതെ രചനകള്‍ 
നല്‍കിത്തുടങ്ങി. സ്വകാര്യ സംഭാഷണങ്ങളില്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിനെ വഞ്ച 
കനെന്ന്‌ പറയുന്ന എഴുത്തുകാര്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കാന്‍ വേണ്ടി അയാളില്‍ 
പല സ്വാധീനങ്ങളും ചെലുത്തി. 


ഇപ്പോഴും ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ പുസ്തകങ്ങളുമായി നാടുനീളെ സഞ്ച 
രിക്കുകയാണ്‌. ഇക്കാലത്താണ്‌ അയാള്‍ മണ്ണാറക്കാട്‌ കോളേജില്‍വെച്ച്‌ 
ലിത്തോനയെ പരിചയപ്പെടുന്നത്‌. അയാളുടെ കയ്യില്‍നിന്ന്‌ പുസ്തകങ്ങള്‍ 
വാങ്ങിച്ച അവള്‍ സമാന്തര പ്രസിദ്ധീകരണം സാംസ്ക്കാരിക പ്രവര്‍ത്തന 
മാണെന്നും അത്തരം പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‌ താന്‍ ഉദാരമായി സഹായിക്കുമെന്നു 
പറയുകയും ചെയ്തു. തുടര്‍ന്ന്‌ അയാള്‍ ലിത്തോനയുടെ വായനാശീലത്തെ 
തിരിച്ചറിയാനുള്ള ശ്രമങ്ങളാണ്‌ നടത്തിയത്‌. ഒ.വി.വിജയനാണ്‌ അവളുടെ 
പ്രിയപ്പെട്ട എഴുത്തുകാരന്‍. ഖസാക്കിന്റെ ഇതിഹാസത്തെ മലയാളസാഹി 
തൃത്തിലെ അത്ഭുതസ്തംഭമായി കാണുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ ആ പുസ്തകത്തിലെ 
ഓരോ വരിയും മന:പാഠമാണ്‌. തസ്രാക്കില്‍ ഒരു പകല്‍ ചെലവഴിക്കുക 
ലിത്തോനയുടെ നിറവേറാത്ത ആഗ്രഹമാണ്‌. 


ലിത്തോനയുടെ ബലഹീനതകളെ മനസ്സിലാക്കിയ ജഞാനപ്രസാദ്‌ 
അവളെ ത്രസാക്കില്‍ എത്തിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. അതിനുമുമ്പുതന്നെ അവ 
ളുടെ സാമ്പത്തിക സ്ഥിതിയേയും ജീവിതസാഹചര്യത്തേയുംക്കുറിച്ച്‌ 
അയാള്‍ അന്വേഷിച്ച്‌ അറിഞ്ഞിരുന്നു. ചെറുപ്പത്തില്‍ത്തന്നെ അച്ഛന്‍ മരിച്ച 
അവളെ അമ്മ ലാളിച്ചു വഷളാക്കിയാണ്‌ വളര്‍ത്തിയത്‌. എന്ത്‌ ആവശ്യങ്ങ 
ളേയും അംഗീകരിക്കുന്ന മൂന്ന്‌ ആങ്ങളമാരും അവള്‍ക്കുണ്ട്‌. രണ്ടുപേര്‍ 
അവള്‍ക്ക്‌ മൂത്തവരാണ്‌. അനുജന്‍ ഡേവിഡ്‌ അവളുടെ കോളേജില്‍ പ്രീഡി 
ഗ്രിക്കു പഠിക്കുകയാണ്‌. ഡോക്ടര്‍ ആക്കുമെന്ന ഏട്ടന്‍മാരുടെ വാശികൊണ്ട്‌ 
ബി.എസ്‌.സി.ക്കു പഠിക്കേണ്ടിവന്നെങ്കിലും സാഹിത്യത്തോടാണ്‌ ലിത്തോ 
നയ്ക്ക്‌ കൂടുതല്‍ താല്പര്യമുള്ളത്‌. സമ്പന്നമായ പശ്ചാത്തലമാണ്‌ 
ലിത്തോനയ്ക്ക്‌ ഉള്ളത്‌. നൂറ്‌ ഏക്കര്‍ റബ്ബര്‍ എസ്റ്ററേറ്റിനുപുറമെ വിശാലമായ 
നെല്‍കൃഷിയും ഒരു റബ്ബര്‍ ഫാക്ടറിയും അവളുടെ കുടുംബസ്വത്താണ്‌. 
അവയെ എല്ലാം ഏട്ടന്‍മാരാണ്‌ നോക്കിനടത്തുന്നത്‌. 


ലിത്തോനയുടെ സാമ്പത്തികസ്ഥിതി മനസ്സിലാക്കിയ ജ്ഞാനപ്ര 
സാദ്‌ അവളുമായി കൂടുതല്‍ അടുത്തുതുടങ്ങി. തന്റെ ദാരിദ്ര്യത്തെ മാറ്റി 
ത്തീര്‍ക്കാനുള്ള അവസരമായാണ്‌ അയാള്‍ അവളുമായുള്ള ബന്ധത്തെ 
കണ്ടത്‌. പിന്നീട്‌ അയാള്‍ അവളെ വശീകരിച്ച്‌ സ്വന്തമാക്കാനുള്ള പരിശ്രമ 
ങ്ങളാണ്‌ നടത്തുന്നത്‌. 


പം 
ടട 


തസ്രാക്കിനോടുള്ള ലിത്തോനയുടെ ആഭിമുഖ്യത്തെ ജ്ഞാനപ്ര 
സാദ്‌ ഉപയോഗിക്കുകയും ചെയ്തു. സുഹൃത്തിനെ കാണാനെന്നു പറഞ്ഞ്‌ 
വീട്ടില്‍ നിന്നിറങ്ങിയ ലിത്തോന ഒരു ഞായറാഴ്ച ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ കൂടെ 
ത്രസാക്കില്‍ എത്തി. വികാസ പരിണാമങ്ങളില്ലാത്ത ത്രസാക്കിനെ കണ്ട 
അവള്‍ ഖസാക്കിന്റെ ഇതിഹാസത്തിലെ സ്ഥലകാലങ്ങളില്‍ അകപ്പെട്ട്‌ പരി 
ഭ്രമിച്ചുനിന്നു. കരിമ്പനക്കൂട്ടങ്ങളും നെല്‍പ്പാടങ്ങളും (സാമ്പിയും ഓത്തുപ 
ള്ളിയും അവളെ വല്ലാതെ ആകര്‍ഷിച്ചു. വിജയന്‍ താമസിച്ചിരുന്ന കളപ്പുര 
യില്‍ അവള്‍ കുറേനേരം നിശ്ശബ്ദയായി നില്‍ക്കുകയും ചെയ്തു. 


വെയില്‍ താഴ്‌ന്നുതുടങ്ങിയപ്പോള്‍ ലിത്തോന മന:സ്താപത്തോടെ 
ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ കൂടെ മണ്ണാറക്കാട്ടിലേക്ക്‌ പുറപ്പെട്ടു. 


ത്രസാക്കില്‍ വന്നുപോയതിനുശേഷം ലിത്തോനയെ ആഴ്ചയില്‍ 
ഒരിക്കലെങ്കിലും കാണുക ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ ശീലമായി. അപ്പോഴേയ്ക്കും 
അവരുടെ ബന്ധം അക്ഷരങ്ങളില്‍നിന്നു വേറിട്ട്‌ ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായി 
തീര്‍ന്നിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ ലിത്തോന ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ വരവുകാത്ത്‌ എല്ലാ 
ബുധനാഴ്ചകളിലും കോളേജ്‌ പടിയ്ക്കല്‍ കാത്തുനില്‍ക്കും. അയാളെ 
കണ്ടാല്‍ പഠിപ്പുമുടക്കി അവള്‍ മണ്ണാറക്കാട്ടിലേയ്ക്ക്‌ പുറപ്പെടും. അന്നത്തെ 
ചെലവുകളെല്ലാം ലിത്തോനയാണ്‌ ചെയ്യുക. 


ജ്ഞാനപ്രസാദും ലിത്തോനയും തമ്മിലുള്ള ബന്ധത്തിന്റെ ആവ 
ശ്യതയെ നമ്മള്‍ അറിഞ്ഞുകഴിഞ്ഞുവല്ലോ. ഇനി നമുക്ക്‌ അവരുടെ ജീവിത 
ത്തിലെ പ്രസക്തമായ സംഭവങ്ങളിലേക്ക്‌ കടക്കാം. 


ലിത്തോനയെ വിവാഹം കഴിക്കുക ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ ജീവിത 
സുരക്ഷിതത്വത്തിന്‌ അത്യാവശ്യമായിരുന്നു. കാഞ്ഞിരപ്പള്ളിയിലെ അതിസ 
മ്പന്നനായ യുവാവ്‌ പെണ്ണുകാണാന്‍ വന്നപ്പോള്‍ അപകടസൂചന മനസ്സി 
ലാക്കിയ അയാള്‍ ഉണര്‍ന്ന്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. ആങ്ങളയെ ധിക്ക 
രിക്കാന്‍ മടിച്ച ലിത്തോന രഹസ്യമായി .എന്തിനും തയ്യാറായി. മതത്തിന്റെ 
മതില്‍ക്കെട്ടുകളെക്കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ള ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ ചില സുഹൃത്തു 
ക്കളുമായി വാടകക്കാറില്‍ കോളേജില്‍ എത്തുകയും ലിത്തോനയെ വിളി 
ച്ചിറക്കി ഒറ്റപ്പാലം രജിസ്റ്റര്‍ ഓഫീസില്‍വെച്ച്‌ വിവാഹം നടത്തുകയും 
ചെയ്തു. 

വിവാഹിതരായ ജ്ഞാനപ്രസാദും ലിത്തോനയും പാലക്കാട്‌ വാട 
കവട്ടില്‍ താമസം ആരംഭിച്ചു. തികച്ചും ആഹ്ലാദകരമായ പരിസരമാണ്‌ അവ 
രുടെ വീട്ടില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. മധുവിധുവിന്റെ തീവ്രമായ അധിനിവേശ 
ത്തിന്‌ കീഴടങ്ങിയ ലിത്തോനയുടെ മനസ്സില്‍ മറ്റ്‌ വികാരങ്ങളും ചിന്തകളും 
കടന്നുവന്നില്ല. എന്നാല്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ കരുതലോടെയാണ്‌ ഓരോ ചുവടും 
മുമ്പോട്ടുവെച്ചത്‌. ലിത്തോനയോട്‌ കൂടുതല്‍ അടുപ്പമുള്ള ഡേവിഡുമായി 
അയാള്‍ ഇടയ്ക്കിടെ ബന്ധപ്പെട്ടു കൊണ്ടിരുന്നു. പിന്നീട്‌ ഒരു ദിവസം 
ഡേവിഡും അമ്മയും ലിത്തോനയെ കാണാന്‍ പാലക്കാട്‌ എത്തി. 


2016 മരിച്ച്‌ - 2016 ഖര. ക്ഷ്‌ 


രാവിലെ എത്തിയ അവര്‍ ഉച്ചയ്ക്കുശേഷമാണ്‌ തിരിച്ചുപോയത്‌. 
പിറ്റേന്ന്‌ രാവിലെത്തന്നെ ഡേവിഡും അമ്മയും മടങ്ങിവന്നപ്പോള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ 
കൂടുതല്‍ കാര്യങ്ങള്‍ അറിയാനായി. മതത്തേയും കുടുംബത്തേയും അപ 
മാനിച്ച്‌ ഇറങ്ങിപ്പോയ ലിത്തോനയെ വന്നുകണ്ട അവരെ സ്വീകരിക്കാന്‍ 
ഏട്ടന്‍മാര്‍ തയ്യാറായില്ല. അത്തരമൊരു അവസ്ഥയെ തനിക്കു ലഭിക്കുന്ന 
ഏറ്റവും നല്ല മുഹൂര്‍ത്തമായി ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. 

ഇനി നമുക്ക്‌ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ ഇപ്പോഴത്തെ അവസ്ഥയെ പരി 
ശോധിക്കാം. 


പുസ്തകങ്ങളുമായി വായനക്കാരെ തേടിനടന്ന ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ 
ഇപ്പോള്‍ പാലക്കാട്‌ ഒരു പുസ്തകക്കടയുടെ ഉടമയാണ്‌. അയാളുടെ കീഴില്‍ 
നാലുപേര്‍ ജോലിക്കാരായി ഉണ്ടെങ്കിലും പുസ്തകങ്ങള്‍ വായനക്കാരെ സമീ 
പിക്കുന്ന രീതിയാണ്‌ അയാള്‍ ഇപ്പോഴും തുടരുന്നത്‌. പുസ്തകം വായന 
ക്കാരെ തേടുന്ന രീതി അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ ജില്ലകളില്‍ സ്വന്തമായ പുസ്ത 
കശാലകളെ അയാള്‍ എപ്പോഴും സ്വപ്നംകണ്ടു. ലിത്തോനയുടെ അമ്മ 
യേയും അനുജനേയും കൂടെ താമസിപ്പിച്ച അയാള്‍ അവസരങ്ങളെ ശരി 
യായി ഉപയോഗിക്കാന്‍ തയ്യാറായി. 


വളരെ പ്രയാസത്തോടെയാണെങ്കിലും ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ നിര്‍ബ്ബ 
ന്ധത്തിന്‌ വഴങ്ങിയ ലിത്തോന അമ്മയേയും അനുജനേയും പ്രേരിപ്പിച്ച്‌ 
സ്വത്തിനുവേണ്ടി കോടതിയില്‍ കേസ്സുകൊടുക്കുന്നു. കോടതികളില്‍ കാലം 
കഴിക്കാന്‍ ഇഷ്ടപ്പെടാത്ത ഏട്ടന്‍മാര്‍ ഇടവക വികാരിയെ മദ്ധ്യസ്ഥനാക്കി 
അവരുടെ വിഹിതം പണമായി നല്‍കി ബന്ധങ്ങളെ പൂര്‍ണ്ണമായും അവ 
സാനിപ്പിച്ചു. വമ്പിച്ച സംഖ്യയെകണ്ട്‌ അമ്പരന്ന ജ്ഞാനപ്രസാദ്‌ മാസ 
ങ്ങള്‍ക്കുള്ളില്‍ അവയെ എല്ലാം സ്വന്തമാക്കുകയും ചെയ്തു. പാലക്കാട്‌ 
ഇരുനില വീടുവാങ്ങിച്ച അയാള്‍ കേരളത്തിലെ വിവിധ ജില്ലകളില്‍ ജെ.പി. 
പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ വില്പനശാലകള്‍ തുറക്കുകയുണ്ടായി. ഡേവിഡി 
നേയും അമ്മയേയും ലിത്തോനയേയും സമാധാനിപ്പിക്കാന്‍ അവരെ ജെ. 
പി.പബ്ലിക്കേഷന്‍സില്‍ പാര്‍ട്ട്ണര്‍മാരാക്കുകയായിരുന്നു. 


കഥ പറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയ പ്രപഞ്ചവന്‍ തുടര്‍ന്നു: 


ഈ ലോകം ജ്ഞാനപ്രസാദിനെപോലെ ഉള്ള വര്‍ക്കു വേണ്ടി 
സൃഷ്ടിക്കപ്പെട്ടതാണ്‌. വിജയിയുടെ മാര്‍ഗ്ഗവും നീതിയും അംഗീകരിക്കപ്പെ 
ടുക അധാര്‍മ്മികത ധാര്‍മ്മികതയായ സമൂഹത്തില്‍ സ്വാഭാവികമാണ്‌. ധര്‍മ്മ 
നിഷ്ഠനും നീതിമാനുമായവന്‍ എക്കാലത്തും പരാജിതനും അവഗണിക്ക 
പ്പെടുന്നവനുമാണ്‌. 

കേരളത്തിലെ സാംസ്ക്കാരികചരിത്രത്തെ മാറ്റിത്തീര്‍ത്ത ജ്ഞാന 
(പ്രസാദ്‌ നാല്‍പ്പത്തെട്ടാം വയസ്സില്‍ ഹൃദയം സ്തംഭിച്ച്‌ പെട്ടെന്നു മരിച്ചു. 


അപ്പോള്‍ മൂത്തമകന്‍ വിശ്വപ്രസാദ്‌ (്രസിദ്ധീകരണങ്ങളുടെ എല്ലാം ചുമ 
തല ഏറ്റെടുത്തു. 


10 ്ഥാക്ാലിച്‌ 
ണട്‌ 


ി 


ര ൭ 


ഇപ്പോള്‍ ജ്ഞാനപ്രസാദിന്റെ സ്മരണ എക്കാലത്തും നിലനിര്‍ത്താ 
നുള്ള തീധ്രശരമങ്ങളാണ്‌ കേരളത്തില്‍ മുഴുക്കെ നടക്കുന്നത്‌. എല്ലാ 
വര്‍ഷവും ജെ.പി. പബ്ലിക്കേഷന്‍സിന്റെ നേതൃത്വത്തില്‍ ജില്ലകള്‍തോറും 
അനുസ്മരണ യോഗങ്ങള്‍ നടക്കുന്നു. അയാളുടെ ഓര്‍മ്മ നിലനിര്‍ത്താ 
നായി വായനശാലയുണ്ട്‌. കൂടാതെ ജില്ലാ ആസ്ഥാനങ്ങളില്‍ ബസ്സുകാത്തു 
നില്‍ക്കുന്നവര്‍ക്കായി വെയിറ്റിംഗ്‌ ഷെഡുകളുമുണ്ട്‌. 

ക്ഷധ്രജന്‍ കഥപറഞ്ഞു നിര്‍ത്തിയപ്പോള്‍ ലോകഗതി അറിഞ്ഞ 
ആറാം പ്രതിമ ദു:ഖത്തോടെ പുഞ്ചിരിച്ചു. പ്രതിമയുടെ മുഖഭാവങ്ങളെ 
ശ്രദ്ധിച്ച ക്ഷത്രജന്‍ വീണ്ടും അടുത്ത കഥ പറഞ്ഞുതുടങ്ങി. 


പ്രപഞ്ചവും ഉരശ്വരനും പി: 
എം.വി.ഹരിദാസന്‍ ലി കഥകള്‍ ; 


- സുകേതു. 


പ്ര 
മനുഷ്യപ്രകൃതി, 


വില :₹ 130 


വേദങ്ങള്‍, 
ഉപരിഷത്തുകര്‍, 
ദാതികവാദം, 
പുരാവൃത്തങ്ങള്‍, 
ചരിത്രം, 
വര്‍ണ്ണവ്യവസ്ഥ 
എംനിവയെക്കുറി 
ച്ചുള്ള ദാഭതീയ 
കാഴ്ചഷാടുകളെ 


പഠനങ്ങളുടെ 
സമാഹാരം. 


നെറികെട്ട 
കാലത്തിന്റെ 
തുറന്നെഴുത്തും 
നന്മയ്ക്കു 
വേണ്ടിയുള്ള 
നിലവിളികളുമാണ്‌ [. 
സുകേതുവിന്റെ 
രചനകര്‍. 


2016-2ര്‍രച്ച്‌ - 2016 ഖര ക്യാ 


ഒററഷെട്ടവസ 


ദൈവത്തിനൊരുനാളൊരു തോന്നല്‍, മനുഷ്യര്‍ക്കൊപ്പം 
പൊറുതിക്കുപോയ വാക്കുകളെയെല്ലാം ഒരുമിച്ചൊന്നു കാണാന്‍. 
പോയിട്ടേറെയായില്ലേ... വിശേഷങ്ങളൊരുപാടുണ്ടാകും. 
“വാടാ... മക്കളേ...” 
ദൈവവിളികേട്ടതും വാക്കായവാക്കെല്ലാം - 
റാണിക്കുപിന്നാലെ തേനീച്ചക്കൂട്ടം കണക്കെ പറന്നെത്തി. 
“അവിടം സുഖം തന്നല്ലേ...?” 

എല്ലാവരും ഒത്തൊരുമിച്ച്‌ അതെ... അതെ... പരമസുഖം... 
എന്ന അര്‍ത്ഥത്തില്‍ തലയാട്ടി. എങ്കിലും കൂട്ടത്തില്‍ 
ഒരുതലമാത്രം ആടിയില്ല. ആടിയില്ലെന്നല്ല, 

അത്തല താഴ്ന്നുതന്നെ കിടന്നു. 


ദൈവം താഴ്ന്നവന്റെ അരികിലേക്ക്‌ ചെന്നു 

പാവം, വിതുമ്പുകയായിരുന്നു. വിറയാര്‍ന്ന ആ 
ശോഷിച്ച ശരീരത്തെ തന്നിലേക്ക്‌ ലയിപ്പിക്കും മട്ടില്‍ 
ചേര്‍ത്തു : 

“എന്തുപറ്റിയെടാ മോനേ...!” 

സകല നിയ്യരനത്രണവും വിട്ട്‌ അവന്‍ ദൈവത്തെ 
അള്ളിപ്പിടിച്ച്‌ പൊട്ടിപ്പൊട്ടി കരയുകയായി... 

എന്നെ തിരിച്ചയക്കല്ലേ ദൈവേ... 

എന്നെ തനിച്ചാക്കല്ലേ ദൈവേ...” 


* ആത്മാര്‍ത്ഥത” എന്നായിരുന്നു ആ 
കണ്ണീരില്‍ കുതിര്‍ന്നവന്റെ വിളിപ്പേര്‍! 


റ പ 


